VOLUME VI (Ne* 21-24) Décembre 1952 


A NOS FIDELES LECTEURS 


~ 


Au début d’un numéro qui parait avec quelque six mois de retard, 
il ne sera pas inutile de rappeler que le ministére ordinaire, l’opus 
proprium des rédacteurs de Verbum caro au sein de |'Eglise militante 
n'a consisté, l’hiver dernier pas plus que toutes les années précédentes, 
a étudier des plans de bataille dans la tranquillité — indispensable 
dans son ordre — de quelque état-major, mais a livrer, sur des points 
trés précis, trés concrets, trés obscurs, les combats caractéristiques 
de la premiére ligne, ot l'on a rarement le temps de lire, d’écrire et 
méme parfois de penser sur.d’autres sujets que ceux relevant direc- 
tement de l’action du jour. 

Y aurait-il eu quelque présomption de notre part a lancer une 
revue, a nous méler de théologie, 4 essayer pour notre part, et a notre 
place, de comprendre et d’interpréter nous-mémes les directives de la 
Stratégie divine et de nous appliquer a formuler quelques conditions 
de leur application ? Nous ne le pensons pas. Nous pensons au con- 
traire que, s'il est nécessaire que l'étude calme, objective, academique 
guide l’action pratique de |'Eglise, surveille l’exercice de ses minis- 
téres et de ses services, il est non moins nécessaire que la pratique 
vienne informer la réflexion, balayer les faux problémes et alimenter 
effort théologique authentique. L’Eglise précéde la theologie, et 
cest la vie pré-théologique de |’Fglise qui suscite la neécessite d'une 
reflexion critique indispensable, mais ultcrieure. 

Nous ne nous imaginons pas avoir encore fait grand’chose a cet 
égard. Nous nous heurtons chaque jour, dans la vie coneréte de I’ E-glise, 
du plan paroissial au plan cecuménique, a des obstacles sur lesquels 
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{ nous n’avons pu que trop rarement et trop briévement faire rapport. 

ii bi L’entreprise en vaut pourtant la peine. Et nous prions nos fidéles 

i: lecteurs de nous aider 4 la poursuivre, par leur confiance, leur colla- 

ie. boration et leur abonnement. J.-L. L. 

ae Un vif merci a ceux de nos souscripteurs qui ont bien voulu nous permettre 
, a de compléter nos collections en nous cédant les numéros qui, déja, nous 


_manquaient. Leur abonnement pour la nouvelle année (1953) sera réglé 
directement avec chacun d’eux, selon l’importance de leur envoi. 
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MIRACLE ET SACREMENT 
DANS LE NOUVEAU TESTAMENT: 


L’ancienne alliance a vécu dans Il’attente des temps ou le Saint-Esprit 
serait répandu sur toute créature. La nouvelle alliance est celle ot cette 
promesse a été réalisée, oi |’Esprit est a l’ceuvre dans l’Eglise et agit comme 
une puissance de régénération en vue du monde nouveau qui vient. 

L’Esprit agit d’abord par la parole.-I] inspire-la_prédication-mission naire 
par laquelle l’Evangile est apporté 4 ceux qui ne le connaissent pas encore. 
Il inspire tout autant l’enseignement donné dans 1|’Eglise afin qu’elle s’édifie 
sur le fondement posé une fois pour toutes par le témaignage apostolique. 

L’Esprit agit ensuite par des actes. I] intervient dans le monde matériel 
afin de montrer que la régénération s’étend a toute la créature humaine, 
corps et Ame, et méme 4a l’univers physique. 

Les actes par lesquels l’Esprit révéle sa présence et sa puissance dans 
l’Eglise sont de deux sortes: les miracles et les sacrements. L’existence 
de ces deux modes d’action de ]l’Esprit pose un probléme. Les sacrements 


Tl’Eglise célébre sont-ils ’'équivalent des miracles accomplis par Jésus 


au temps de son ministeére terrestre, ainsi que certains théologiens inclinent 
a le penser ? 2 Ou bien les miracles et les sacrements ont-ils leurs caractéres 
propres et leur signification spécifique ? Si c’est le cas, quelle relation y a-t-il 
entre eux ? Tel est le probleme que nous voulons examiner dans cette lecon. 


1 Lecon donnée en allemand a l'Université de Marburg le 31 janvier 1952. Le texte 
original a paru dans la Theologische Zeitschrift, VIII, 1952, p. 161-183. Il parait ici en 
francais avec la gracieuse autorisation des rédacteurs de la Theologische Zeitschrift. 

2 «Ne devrait-on pas se demander sérieusement si tout |’extraordinaire mentionné 
dans le Nouveau Testament n’est pas tout simplement contenu et présenté a }’Eglise 
dans les sacrements ? », dit K. Bantu, La confession de foi de l’Eglise (Cahiers théologiques, 
2), Neuch&tel-Paris, 1943, p. 73. Dans le méme sens J. J. VON ALLMEN écrit : « I] est légi- 
time, selon le Nouveau Testament, d’apparenter les miracles évangéliques aux sacrerments 
ecclésiastiques » car «les deux sont signes de |’irruption réelle, visible du régne de Dieu 
dans le domaine du prince de ce monde » (« Luc 9. 37-43 et le baptéme des enfants », Foi 
et Vie, 1949, p. 64-65). O. CULLMANN a abordé la question a diverses reprises et son juge- 
ment est trés nuancé. En traitant de l’évangile johannique, il déclare : « Beiden Sakra- 
menten ist gemeinsam, dass sie in der Zeit nach der Auferstehung an die Stelle der vom 
inkarnierten Christus vollbrachten Wunder treten.» (Urchrislentum und Goltesdienst 
(Abhandl. z. Theol. d. A. u. N. T., 3), Basel, 1944, p. 77 et Les sacrements dans l’évangile 
johannique. La vie de Jésus et le culte de l’Eglise primitive (Etudes d’hist. et de philos. 
relig., 42), Paris, 1951, p. 85). Il écrit d’autre part, en envisageant le probléme d’une maniére 
plus générale : « Les sacrements sont aussi des miracles du Saint-Esprit. Certes les miracles 
proprement dits continuent aussi aprés la résurrection du Christ. Mais dans... I’Eglise, 
les miracles de |’Esprit se confondent de plus en plus avec l’action du baptéme et de la 
Sainte Céne » (« La délivrance anticipée du corps humain dans le Nouveau Testament », 
Hommage et reconnaissance @ Karl Barth (Cahiers théologiques, hors-série 2), Neuchatel- 
Paris, 1946, p. 37. Voir en dernier lieu G. Firzer, «Sakrament und Wunder im Neuen 
Testament », Jn memoriam Ernst Lohmeyer, Stuttgart, 1951, p. 169-188, surtout p. 172: 


«Das Wunder findet in dem Sakrament seine Ablésung und zugleich seine legitime Fort- 
setzung ». 
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Nous verrons d’abord la place qu’occupent les miracles et les sacrements 
dans le Nouveau Testament. Nous examinerons ensuite la signification 
et du miracle et du sacrement. Nous verrons pour terminer quel rapport 
existe entre le miracle et le sacrement. 


I 

Partons des faits et voyons la place qu’occupent respectivement les 
miracles et les sacrements dans le Nouveau Testament. : 

Les Evangiles et le livre des Actes s’accordent a dire que Jésus poursuit 
son ministére en enseignant et en opérant des miracles. Le jugement que 
l'homme moderne porte sur le miracle, sa réalité et sa possibilité, ne nous 
intéresse pas ici. Ce qu'il importe de souligner, c’est que la tradition chré- 
tienne est unanime a aflirmer que Jésus a guéri des malades, ressuscité 
des morts, exorcisé des possédés, et méme exercé une puissance souveraine 
sur la nature. Par la Jésus s’oppose a Jean-Baptiste qui, lui, n’a pas fait 
de miracles. Le témoignage de la tradition chrétienne sur ce point est contfir- 
mé par la polémique juive antichrétienne. Les Juifs ont nie que les miracles 

i: tt de Jésus aient été accomplis par la puissance de Dieu et ont contesté par la 
id leur valeur de révélation; ils n’ont pas prétendu que Jésus n’avait pas fait 
de miracles. 

Les miracles ne sont pas limités au temps du ministere de Jesus. Le livre 
des Actes rapporte un certain nombre de récits de miracles accomplis par 
les apétres Pierre et Paul ou dont lés deux apétres sont les béneficiaires. 
De plus les Actes reconnaissent la capacité de faire des miracles aux apdotres 
a Jérusalem (Actes 2. 43; 4. 30; 5. 12), a Etienne (6. 8), a Philippe (8. 6, 153), 
a Paul et Barnabas (14. 3; 15. 12). 

Selon l'apétre Paul, il est normal que des miracles accompagnent la 
prédication de l’évangile (Gal. 3. 5; cf. 1 Thessal. 1. 5 et peut-étre 1 Cor. 
2. 4). Le pouvoir de faire des miracles est une des marques qui authentilic 
la qualité d’apétre (2 Cor. 12. 12; cf. Rom. 15. 19). Ce pouvoir est un des 
charismala ou dons de l’Esprit, que l’'apétre posséde, mais ce pouvoir 
peut étre donnée a qui n’est pas apétre. Parmi les dons spirituels qui existent 
dans I’Eglise de Corinthe, Paul mentionne le pouvoir de guérir et la capacite 
d’opérer des miracles (1 Cor. 12. 9-10). Ces deux dons paralléles sont a nou- 
veau mentionnés un peu plus loin dans le méme chapitre (12. 28-29), et 
a un rang tres honorable, immédiatement aprés la triade des ministcres 
capitaux de l’apétre, du prophéte et du didascale. 7 

L’Epitre aux Hébreux (2. 4) signale aussi que les apotres en general 
operent des miracles. Enfin, le Christ johannique déclare : «Celui qui croit 
en moi fera les ceuvres que je fais et méme en fera de plus grandes » (Jean 
14. 12). Comme les miracles font partie des ceuvres du révelateur johannique, 

il s’ensuit que, selon le quatriéme évangéliste aussi, les disciples ont le pou- 
voir de faire les mémes miracles que Jésus. 

Bref le Nouveau Testament est unanime a penser que le pouvoir d'operer 
des miracles n'est pas limité au temps de l’incarnation, mais que ce pouvoir 


2 
2 
b 
| 
ra 
> 
> 
a 
44 
4S 


~ 


4 
: 
« 
; 
3 
. 


MIRACLE ET SACREMENT DANS LE N.T. , 141 


continue a se manifester dans l’Eglise. I] faut noter cependant ceci : la capa- 
cité d°opérer des miracles n'est pas reconnue 4 tous les fidéles sans distinc- 
tion; elle est réservée a des croyants qui sont particuliérement revétus de 
_ Esprit saint, les apdétres, les évangeélistes et ceux que l’Esprit lui-méme 
s’est choisi en leur conférant cette capacite. 


Passons maintenant a la question du sacrement. I] est tout aussi évident 
que les deux sacrements du baptéme et de leucharistie existent dés les 
origines et dans toute I’Eglise. | 

Les Juifs devenus croyants apres la.premiére prédication de Pierre 
sont baptisés au nom du Seigneur Jésus-Christ. Des lors tous les fidéles 
recoivent le baptéme. Paul est appele directement a la foi et a l’apostolat, 
mais cette vocation exceptionnelle ne le dispense pas d’étre baptisé par 
Ananias 4 Damas (Actes 9. 18). L’apétre laisse entendre clairement que 
tous les fideles des Eglises qu'il a fondeées sont baptisés, puisqu’il écrit aux 
Galates : « Vous tous qui avez été baptisés pour étre a Christ... » (Gal. 3. 27). 
Aux Romains, il écrit: « Nous tous qui avons été baptisés... » (Rom. 6. 3) 
et ce témoignage est plus deécisif encore, est possible;~puisque Paul 
écrit 4 une Eglise qui n'est pas née de sa propre mission, qui n'a pas entendu 
son évangile, et dont il semble ignorer les circonstances particulieres. Une 
chose cependant est hors de doute a ses veux : puisque les Romains sont des 
croyants, ils ont recu le baptéme. On ne saurait étre membre du corps de 
Christ sans avoir été uni a lui par le baptéme en son nom. La premiere Epitre 
de Pierre (3. 21) et !Epitre aux Heébreux (6. 4) attestent, elles aussi, que le 
baptéme est la marque distinctive du chretien. Enfin !Evangile johannique 
déclare catégoriquement que la naissance d’en-haut est une naissance d'eau 
et d’Esprit, et qu'il n’y a pas de salut possible sans cette naissance nouvelle 
(Jean 3. 3-5). 

Les attestations relatives a l'existence de leucharistie dans l'Eglise 
sont tout aussi nettes. Le livre des Actes rapporte que les premiers fideles 
« persévéraient dans la fraction du pain » (2. 42). Aux Corinthiens qui céle- 
braient la céne si indignement que leur repas ne pouvait plus étre le repas 
du Seigneur, l'apétre rappelle expressément comment la cene fut institueée. 
Mais, de toute évidence, c'est a toutes les Eglises qu'il fondait qu‘il trans- 
mettait la tradition et la pratique qu'il avait lui-méme recues, relatives a 
l’eucharistie. Au reste, on sait que les différents récits d'institution de la cene 
rapportés par Marc, Matthieu, le texte dit oriental et le texte dit occidental 
de Luc, Paul, et Justin Martyr different entre eux, et ces differences, qui 
refletent probablement des usages liturgiques différents, prouvent en tout 
cas que la céne était célébrée partout. Sur ce point encore, le quatriéme 
Evangile confirme les autres témoignages néotestamentaires. Le Christ 
johannique déclare: «Si vous ne mangez la chair du fils de [homme et 
Sl vous ne buvez son sang, vous n’avez pas la vie en vous-mémes. Qui mange 
ma chair et boit mon sang a la vie éternelle, et je le ressusciterai au dernier 
jour» (Jean 6. 53-54). On ne saurait aflirmer plus fortement le caractere 
obligatoire de la céne dans le christianisme. 
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142 PHILIPPE-HENRI MENOUD 
Ss: Nous voyons donc que les sacrements du baptéme et de l’eucharistie exis- 
, oda tent partout dans l’Eglise du premier siécle et sont des éléments essentiels de 
| Ae la foi et de la vie chrétiennes. Rien ne donne a penser ou ne fait supposer 
2 te qu’il ait existé, au premier siécle, des formes de christianisme sans sacre- 
ee ments. I] n’est pas possible d’étre chrétien sans recevoir le baptéme et sans 
Se participer 4 l’eucharistie. Les seuls croyants dont il ne soit pas dit qu’ils 
B ae ont été baptisés au nom du Seigneur Jésus pour recevoir l’Esprit, sont les 
, Be apétres eux-mémes. Nous reviendrons plus loin sur cette exception unique, 


et nous verrons qu'elle s’explique théologiquement. 


C’est par ce caractére universel que le sacrement se distingue, extérieu- 
rement déja, du miracle. Si tous les fidéles participent aux sacrements, 
s'il n’existe pas de christianisme non sacramentel, il n’en va pas de méme 
pour les miracles, nous l’avons vu. S’il y a incontestablement des miracles 
dans ]’Eglise, tous les chrétiens n’ont pas le pouvoir d’opérer des miracles 
et surtout tous ne bénéficient pas de miracles. Il n’est pas nécessaire d’étre 
un thaumaturge ou un miraculé pour étre chrétien. 

Autrement dit, les-miracles sont des signes exceptionnels et facultatifs 
de la présence et de l’action de l’Esprit dans l’Eglise, tandis que les sacre- 
“) ean ments sont les signes normatifs et obligatoires du christianisme. [1 y a la 

Be une premiere indication que le miracle et le sacrement ont chacun un carac- 


tére propre et une signification spécifique. C’est ce qu’il nous faut montrer 
maintenant. 


II 


Recherchons d’abord quelle est la signification du miracle !. Dans le 
Nouveau Textament les miracles sont désignés par les trois termes de 
dynameis (actes de puissance), lerala (prodiges) et semeia (signes). Le terme 
de « prodige », qui désigne proprement une action qui dépasse le cours 
naturel des choses, n’apparait jamais seul, mais toujours accompagne 
du mot « acte de puissance » ou du mot « signe » ou méme encadreé par ces 
deux termes. Dans la triade «actes de puissance, prodiges et signes», 
l’accent porte sur les deux termes extrémes. Si les miracles sont des actes 
prodigieux, c'est parce qu’ils sont des actes opérés par la puissance de Dieu, 
et parce que ces interventions divines ont une signification relative 4 la 
rédemption du monde. Le caractére propre du miracle chrétien — et par 
la il se distingue, malgré certaines ressemblances de formes, de tout autre 
miracle — c’est d’étre une entrée ou mieux une rentrée en scéne de Dieu 
dans l’univers qu’il a créé, dont il est en droit le seul souverain, et cela en vue 
d’y accomplir une ceuvre réparatrice et rédemptrice. 

Dans l'état présent du monde, le fait n’est pas conforme au droit. La 
souveraineté de Dieu est tenue en échec par un usurpateur, «le prince de 
ce monde », qui a introduit le mal dans I’ceuvre bonne du créateur. 


’ Cf. Pu. H. MENoupD, «La signification du miracle selon le Nouveau Testament », 
Revue d'Histoire el de Philosophie religieuses, 1948-49, p. 173-192. 
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Partout le désordre a pris la place de l’ordre divin. Le désordre est d’abord 
dans le monde physique; dans le champ ow Dieu avait semé la bonne graine, 
l’ennemi est venu semer l’ivraie. Or le champ, c’est le monde. Saint Paul 
exprime la méme pensée en disant que «la création a été assujettie ala vanité ». 

Le désordre est aussi dans la créature. Le mal est dans la cons- 
cience et dans le cceur de l’homme devenu pécheur et incapable de vivre 
selon la loi de Dieu et de se sauver lui-méme. Le mal git aussi dans le corps 
de homme, oi il révéle sa présence par les maladies organiques, par les 
maladies nerveuses ou fonctionnelles, ou, pour parler la langue des Evangiles, 
par les possessions démoniaques. La déchéance physique qu’est la maladie 
et la déchéance morale qu’est le péché s’unissent pour faire de l’homme créé 
a l’image de Dieu, ce vase d’argile condamné a retourner t6t ou tard a la 
poussiére d’ou il a été tiré. La déclaration lapidaire de l’'apétre Paul: « Le 
salaire du péché, c’est la mort », doit s’entendre au sens littéral. « Dieu — 
selon la magnifique déclaration du livre de la Sagesse — a créé les étres 
pour qu’ils fussent » et non pour qu’ils meurent. 

Cependant Dieu n’abandonne ni sa créature ni sa création a la déchéance 
et a la mort. Il a prévu un plan de rédemption. Le salut, annoncé dans I’an- 
cienne alliance, se réalise par la vie, la mort, la résurrection et la glorification 
de Jésus-Christ. Ce salut est annoncé au monde par la prédication de |'évan- 
gile tant que dure le temps present; il s'achévera par l’'avénement du royaume 
de Dieu et l’anéantissement des puissances ennemies. En un sens, toute la 
rédemption n’est qu'un miracle, c’est-a-dire une action puissante de Dieu 
et un signe efficace de sa volonté salutaire. I] est dés lors conforme a |’ordre 
de Dieu que le salut se réalise concrétement par des actes de puissance 
et par des signes!. 

Aux yeux des premiers chrétiens Jésus de Nazareth n’est pas seulement 
un prophete comme Jean-Baptiste; il est ce « plus fort» (0 ischuroteros), 
dont le Précurseur annoncait la venue. En effet, il apparait revétu de la 
pleine puissance de Dieu. : 

Dans un passage du livre des Actes (10. 38) qui résume le ministere de 
Jésus, nous lisons: «Jésus de Nazareth, Dieu l’a oint d’Esprit saint et 
de puissance, de sorte qu'il parcourait le pays en faisant du bien et en gue- 
rissant tous ceux qui étaient sous l’empire du Diable. » Le Christ johannique 
déclare : « I] faut que j’accomplisse les ceuvres de Celui qui m’a envoyeé » 
(Jean 9. 4) et la premiére Epitre de Jean précise que « Jésus-Chnist est venu 
pour détruire les ceuvres du Diable» (1 Jean 3. 8). 

Détruire les ceuvres du Diable et faire les ceuvres de Dieu sont les 
deux aspects négatif et positif d'une méme mission : rétablir la souveraineté 
de Dieu sur la création. Cette souveraineté ne sera rétablie parfaitement 
que lorsque viendra le régne de Dieu, a la fin de l’éon présent, quand ce 
monde-ci s’effacera devant la création nouvelle. Mais cette espérance escha- 
tologique repose, aux yeux des premiers chrétiens, sur la certitude que le 
Christ est venu en libérateur et que son ceuvre libératrice se poursuit dans 
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‘Cf. A. Fripricusen, Le probléme du miracle dans le christianisme primiti/, Paris, 
1925, p. 36-37. 
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le monde par |’Eglise. Son ceuvre se poursuit non seulement en paroles, 
par la prédication et l’exhortation, mais encore en actes, par les miracles. 
Comme la parole, les miracles annoncent que le régne de Dieu s’est approche. 
Plus que la parole, ils montrent concrétement ce que seront et l’humanité 
et l'univers, lorsqu’ils seront purifiés du mal et soumis a la seule volonte 
de Dieu 


Passons rapidement en revue les types de miracle que nous rencontrons 
dans le Nouveau Testament. Le régne de Dieu doit venir en puissance libe- 
ratrice partout ou s’est étendu le pouvoir usurpateur de l’Ennemi. La rédemp- 
tion doit renouveler tout ce que la déchéance a atteint : la personne humaine 
et le cadre cosmique dans lequel elle vit. On distingue parfois entre miracles 
dits anthropologiques, par exemple les guérisons de malades, qui annoncent 
la restauration de la nature humaine, et les miracles cosmiques ou physiques, 
qui annoncent la transformation de l'univers. Cette distinction est, somme 
toute, secondaire. En effet, les miracles cosmiques annoncent avant tout 
que, dans le régne de Dieu, la nature cessera d’étre la puissance souvent 
hostile 4 homme qu'elle est devenue dans le monde de la chute; la nature sera 
le cadre harmonieux dans lequel la créature doit vivre. Car homme a ¢te 
eréé & image de Dieu pour dominer sur la création. C’est cette maitrise 
de homme régénéré sur la nature physique que prephétisent les miracles 
dits cosmiques, tels que la marche sur les eaux, par exemple. C’est pourquoi, 
en définitive, tous les miracles sont anthropologiques. 


C’est dans les Evangiles synoptiques que les récits de miracles sont le 
plus nombreux. Les expulsions de démons, les guérisons et les résurrections 
de morts se raménent en derniére analyse 4 un type unique de miracle. 
En effet, selon les conceptions juives qui sont celles des premiers chrétiens, 
il y a une relation étroite entre le péché et la maladie; le péché est la cause 
de la maladie, comme il est la cause de la possession démoniaque. Quant a 
la mort qui frappe tous les hommes, parce que tous sont pécheurs, elle est 
la conséquence derniére et de la maladie et du péché. 

Dans ces miracles la signification rédemptrice est nettement visible. 
Elle apparait d’abord dans l'émotion que Jésus ressent en présence des 
malades, des possédés et des morts. Si Jésus «est ému de compassion », 
s'il « frémit intérieurement », comme les évangélistes le notent si souvent, 
ce n'est pas seulement et avant tout parce qu’il est agité d’une pitié toute 
fraternelle pour ceux qui souffrent. C’est surtout parce qu'il se trouve en 
présence des ravages commis par les forces du mal dans la créature destinée 
a porter l'image du Dieu vivant. Derriére celui qui est malade, qui est 
possede ou qui vient de mourir, Jésus voit l’Ennemi « qui a fait cela ». 
C’est cet Ennemi qu’il fait reculer en guérissant les malades, en libérant les 
possédés et en ressuscitant les morts. Ces victoires sont limitées, sans doute. 
Jésus n’est pas intervenu dans tous les cas concrets de manifestation de la 


* Cf. A. FRIDRICHSEN, op. cit., p. 47-48; K.-L. Scumipt, « Le probléme du christia- 
nisme primitif », Revue d’Histoire et de Philosophie religieuses, 1938, p. 46-47. 
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puissance du mal, et son intervention n'est pas encore définitive : les morts 
qu'il a ressuscités ont obtenu seulement une prolongation de leur vie terrestre; 
ils ne sont pas entrés dans l’incorruptibilité. I] n’en reste pas moins que ces 
victoires, toutes limitées qu’elles soient, sont le signe de la victoire défini- 
tive de la vie sur la mort. 

La signification rédemptrice des miracles apparait aussi dans les confes- 
sions qui échappent aux démons chassés du corps des possédés. En procla- 
mant que Jésus est le Fils de Dieu venu pour les perdre, les esprits mauvais 
élévent une protestation inefficace contre la venue du regne de Dieu déja 
présent avec puissance dans la personne de Jésus. Mais si cette protestation 
est inefficace en ce sens qu’elle n’empéche pas la puissance divine de se mani- 
fester par Jésus, elle n'est pas vaine — et c’est pourquoi les évangélistes 
la rapportent — car elle est 4 sa maniére un témoignage rendu a Il’arrivée du 
régne de Dieu. 7 

Les miracles accomplis par les ap6tres, auxquels les épitres et le livre des 
Actes font allusion et dont ce dernier donne quelques exemples, ont le 
méme caractére que les miracles de Jésus, dont ils sont en quelque mani¢ére 
le prolongement. Accomplis « au nom de Jésus-Christ » (Actes 3. 6; 16. 18; 
cf. 4. 30), ces miracles attestent que l'Esprit authentifie le temoignage rendu 
par les apétres a oeuvre rédemptrice accomplie par le Christ; en méme temps 
ils continuent d’annoncer l'avénement du monde qui vient et dont levangile 
que préchent les apétres contient la promesse. 

Nous pouvons résumer les observations faites a propos des miracles 
de Jésus et des apdtres en disant que ces miracles ont la signification sui- 
vante : annoncer le regne de Dieu qui vient par Celui que Dieu a investi 
pour cela de la toute-puissance et qui, aprés avoir agi lui-méme, continue 
d’agir par son Esprit. Autrement dit les miracles annoncent la restauration 
de la souveraineté divine sur l'univers. Ce sont des signes attestant que le 
régne de Dieu vient et montrant comme a la clarté fulgurante de leclair, 
ce qu’est ce regne. 
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Il faut faire une place a part aux miracles rapportés par le quatri¢me 
Evangile. Ils sont des ceuvres dans lesquelles Dieu agit par Jésus afin de le 
révéler comme son envové chargé d’annoncer au monde une redemption qui 
s'achévera «au dernier jour». Les signes (semeia) johanniques signifient 
que Jésus vient donner au monde la vie véritable, la vie divine: Cette vie 
aionios, c’est-a-dire ordonnée au monde qui vient, diflére de la vie de ce 
monde par sa durée et par sa qualité. La vie de ce monde est temporaire; 
la vie apportée par le Christ est éternelle, et c'est pourquoi, ceux auxquels 
le Christ donne la vie, il les ressuscitera au dernier jour. D’autre part la vie 
de ce monde n’est qu'une existence inférieure privée de la lumicre divine; 
la vie apportée par le Christ est la veritable, celle qui permet au croyant 
de connaitre le Pére par le Fils et d'étre en communion avec le Pere et le 
Fils dés l'instant qu'il croit; de sorte que c'est des maintenant que le croyant 
«est passé de la mort a la vie » (Jean 5. 24) ?. 


' Cette signification du signe johannique apparaft d’une manié¢re particuliérement 
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Autrement dit, alors que les autres miracles du Nouveau Testament 
annoncent que « l'heure vient » ot Dieu établira son régne, les signes johan- 
niques disent aussi que « l'heure vient » — au dernier jour — et, de plus, 
ils précisent que l'heure « est déja venue » par la venue du Révélateur dans 
le monde. 

Le Révélateur est présent dans le monde en personne au temps de I’in- 
carnation. Mais il demeure présent dans le monde sous un autre mode, 
et c’est la le sens dernier du signe johannique. Ce sens apparait au chapitre 


six de l’Evangile qui comporte, on le sait, trois éléments : le signe des pains 
nt, 


multipliés, le discours sur le pain de vie, et l’explication que ce pain viva 
c’est la chair et le sang du Fils de l'homme. En d'autres termes, le pain 
que Jésus distribue aux Galiléens est le signe du pain céleste, de l’aliment 
de vie divine qu’est en ce moment sa personne présente au milieu d’eux, 
et il est aussi le signe de sa chair, c’est-a-dire du pain eucharistique qui sera 
donné ensuite, quand l’incarnation aura pris fin. Ainsi la notion johannique 
de signe établit une relation entre le miracle et le sacrement. Mais avant 
d’étudier ce rapport, il faut examiner qu'elle est la signification du sacrement 
dans le Nouveau Testament. 


Si le Nouveau Testament a des mots, nous l’avons vu, pour définir le 
miracle, il n’en a pas pour désigner ensemble le baptéme et l’eucharistie. 
Il est par conséquent plus délicat de fixer le sens que les premiers chrétiens 
donnent a ces actes que la tradition chrétienne appelle des sacrements '. 

Nous avons vu en commencant que l'Eglise a pratiqué le baptéme des 
les origines. Deux traits originaux distinguent le baptéme chrétien de tout 
autre baptéme: premi¢rement il est donné « au nom du Seigneur Jésus »; 
secondement, l’invocation du nom du Seigneur fait descendre |’Esprit sur le 
baptisé. La signification du baptéme reste la méme, si l’ordre des deux ¢le- 
ments se trouve inversé, Ces deux traits indiquent immédiatement que le 
baptéme chrétien appartient 4 une période limitée de I’histoire du salut, 
au temps de 1’Eglise qui est aussi le temps de l’Esprit. Au temps de I’incar- 
nation, ce baptéme n’était pas encore nécessaire; les croyants entraient 
alors directement avec le Christ présent au milieu d’eux dans une relation 
de’ personne a personne, D’autre part, il est évident que dans le monde 
nouveau, qui est le monde de |’Esprit et ou n’existeront que des créatures 
spirituelles, ce moyen de conférer l'Esprit 4 des créatures charnelles sera 
superflu. 

Le baptéme est donc limité au temps de I'Eglise. Il est rendu possible, 
parce que l’acte décisif de l’histoire du salut, la mort et la résurrection du 
nette dans le récit de la résurrection de Lazare. Cf. PH. H. MENouD, «La foi dans |’évangile 


de Jean », Cahiers bibliques de Foi et Vie, N° 2, 1937, p. 39-40 et surtout O. CULLMANN, 


Les sacrements dans l’évangile johannique. La vie de Jésus et le culte de l’Eglise primitive, 
Paris, 1951, p. 23-24. . 


*Cf. Pu. H. Menoup, «La définition du sacrement selon le Nouveau Testament », 
Revue de Théologie et de Philosophie, 1950, p. 138-147. 
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Christ, a déja eu lieu. Par l'invocation du nom de Jésus, qui a vécu, qui est 
mort et ressuscite, qui a été glorifié et qui maintenant est présent au milieu 
des siens par l'Esprit, le baptisé est mis en relation avec la personne méme de 
Jésus; il est uni a lui au point que l’ceuvre rédemptrice accomplie par Jésus 
vaut pour lui. En d'autres termes, par le moyen du baptéme administré 
«en son nom », le Christ agit avec la méme puissance et la méme efficacité 
qu’au temps de l’incarnation, quand il pardonnait les péchés et ouvrait aux 
hommes dg foi les portes du royaume. . 

Rien n'est plus significatif a cet égard que le discours tenu par l'apétre 
Pierre a la suite de l’effusion de I'Esprit, le jour de la Pentecéte. L’apétre 
rappelle d’abord a ses auditeurs — et ce rappel a son importance — que 
Jésus est venu comme «un homme accrédité par Dieu au moyen d’actes 
de puissance, de prodiges et de signes » (Actes 2. 22), mis a mort (2. 23) et 
ressuscité par Dieu (2. 31 et 36); ensuite seulement l'ap6tre exhorte ses audi- 
teurs a recevoir le baptéme au nom de Jésus et, parce baptéme, le pardon 
des péchés et le don du Saint-Esprit (2. 38); aprés quoi ces baptisés sont 
ajoutés a I’Eglise (2. 47). 

Une fois créée cette relation entre le baptéme chrétien et l'ceuvre his- 
torique de Jésus, il restait aux théologiens du premier siécle, a l’'apétre Paul 
et au quatriemé evangéliste, a expliquer comment le fidéle participe, par le 
baptéme, a la mort et a la résurrection du Christ et comment il en recoit 
le bénéfice. 

C’est ce que saint Paul précise de fagon on ne peut plus claire dans 
Rom. 6. 3s. Par le baptéme le croyant meurt avec Christ, est enseveli avec 
lui et ressuscite avec lui. Cette participation du fidéle a la destinée du Christ 
est réelle et non symbolique, aux yeux de l'apétre, puisqu’elle a une consé- 
quence réelle : le baptisé est dés ce moment un homme nouveau; il méne une 
vie nouvelle dans |’Esprit ou dans le Christ et non plus dans la chair. Vivant 
par l’Esprit, le baptisé se trouve introduit dans l'Eglise, comme l’apétre 
le déclare expressement dans 1 Cor. 12. 13: « Nous avons été baptisés d’un 
seul Esprit en vue de former un seul corps. » Ce corps, c'est le corps du Christ, 
l’Eglise. 

On rencontre les mémes pensées, en des termes équivalents, dans le 
quatriéme évangile. A Nicodéme qui l’interroge sur la voie du salut, Jésus 
répond que l'homme doit passer par une naissance nouvelle, une naissance 
d’en haut, qui est « d’eau et d'Esprit » (Jean-3. 5). A moins de declarer le 
texte interpole, on ne peut pas ne pas voir ici-une allusion au baptéme. A 
quoi Nicodéme répond par une question : « Comment cela est-il possible ? » 
(3. 9), c’est-a-dire comment le baptéme peut-il signifierla naissance nouvelle ? 
La suite du discours (3. 13 s.) l'explique. Cela est possible parce que le Fils 
de l'homme est descendu du ciel et est remonté au ciel. I] faut que le Fils 
de l'homme venu dans le monde « soit élevé », élevé sur la croix par sa mort 
qui est une rédemption pour les croyants, et élevé 1a ou il était auparavant, 
dans la gloire du Pére (le verbe hupsoun a les deux sens). Si donc le baptéme 
peut étre le signe de la naissance d‘en haut, c'est qu'il se réfere a la mort et 
a la glorification du Christ, dont l'efficacité passe 4 qui recoit le baptéme. 


+ 


=. 


~ 


. 


=< 


oe - 


- « 


- 


- 


- 
- - 


_- 


| 
7 
i 
i! 
| 
ite! 
i' ‘ 
| 
es 
4 
at 
ds! 
j af 
i! 
{ 
itye 
alata! 
| 
-- = i! 
‘ 
{ 
: 
VA 


148 PHILIPPE-HENRI MENOUD 


C’est aussi ce que le Christ johannique annonce en prononcant cette parole : 
« Quand j’aurai été élevé de la terre, j’attirerai tous les hommes a moi» 
(Jean 12. 32), afin de former le seul troupeau dont il sera le seul berger 
(cf. Jean 10. 16), c’est-a-dire l’Eglise qui est une et unique. 

Ainsi dans le quatriéme Evangile comme chez l’'apotre Paul, on rencontre 
lidée que le baptéme permet au croyant de participer a la mort et a la résur- 
rection du Christ et de recevoir les biens salutaires qui en découlent : le 
pardon des péchés, la vie nouvelle, l'incorporation a I’Eglise. 

La mort et fa résurrection du Christ ont eu lieu une fois pour toutes. 
Il n'est pas nécessaire que ces actes de salut se renouvellent, au fur ct 4 
mesure que de nouvelles générations de croyants surgissent, parce que jus- 
tement leurs effets demeurent accessibles 4 tous les hommes qui Se suivront 
jusqu’a la parousie, et cela par le baptéme. (est pourquoi tous sont baptises 
«au nom du Seigneur Jésus ». 

Il y a une exception, toutefois, nous l'avons déja dit. Ce sont les Douze. 
L’explication courante déclare que les apétres n’avaient pas besoin de ce 
baptéme, vu qu‘ils avaient été certainement baptiseés par Jean-Baptiste, 
dans l’entourage duquel Jésus trouve ses premiers disciples, d’aprés le qua- 
triéme Evangile. En réalité il ne s'agit 14 que d'une supposition. Mais méme 
si les Douze avaient tous recu le baptéme du Précurseur, il n’en résulterait 
nullement que la réception de ce baptéme dat les dispenser du baptéme de 
l’'Esprit. Car les énigmatiques disciples d’Ephése, dont parle Actes 19, qui 
ne « connaissaient que le baptéme de Jean» lorsque Paul les rencontra, 
sont, par lui, baptisés «au nom du Seigneur Jésus ». On suppose aussi que 
Jésus avait lui-méme baptisé ses disciples au temps ou, selon la tradition 
conserveée dans Jean 3, il pratiquait un baptéme sans doute paralléle a celui 
de Jean-Baptiste. Mais, d’aprés cette tradition, les disciples sont associes 
a Jésus comme baptiseurs, non comme les premiers a avoir recu son baptéme. 
Le texte ne dit pas que Jésus a baptisé ses disciples. Au contraire il laisse 
plutot entendre que les disciples, eux, n’ont pas besoin du baptéme. 

I] reste donc que, seuls parmi les fidéles, les Douze n'ont pas été baptises 
«au nom de Jésus ». Puisque l'exception ne touche qu’eux, elle est en rela- 
tion avec le fait qui leur donne leur place a part et leur caractére propre. 
Ce fait, c'est d’avoir été les compagnons terrestres de Jésus, d’avoir été ses 
temoins depuis le temps de Jean-Baptiste jusqu’a l’ascension (Actes 1. 21), 
en un mot d’avoir été les témoins de l’incarnation. Cela signifie qu'ils ont 
recu, par ce contact direct avec la personne de Jésus, ce que tuus les autres 
croyants recoivent par le baptéme. En faveur de cette equivalence — qui 
confirme la signification que nous avons trouvée au baptéme — il faut citer 
encore le texte de Jean 15. 3 ot Jésus dit aux Douze: « Vous étes purs, 4 
cause de la parole que je vous ai dite. » Les Douze ont recu directement 
de Jésus le pardon et la vie nouvelle que les autres fidéles recoivent par le 
baptéme. 

_ Autrement dit, au temps de sa présence incarnée, Jésus a introduit 
directement les siens dans l'économie du salut. Aprés l'incarnation, et pour 
que l’incarnation n’ait pas besoin de se reproduire, les croyants entrent dans 
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la méme économie du salut par le baptéme « au nom de Jésus ». Le baptéme 
a donc bien pour but d’étendre a toutes les générations de fidéles les bienfaits 
de l’'incarnation qui a lieu une fois pour toutes. 2 


C’est dans la méme perspective de I’histoire du salut qu'il faut placer 
l’eucharistie pour la comprendre. En instituant la céne, Jésus annonce deux 
faits : il va mourir et sa mort aura pour les siens une valeur rédemptrice; 
apres sa mort il régnera et ses disciples participeront avec lui a ce régne a 
venir. Ces deux faits, la mort du Christ et le régne eschatologique, ne sont 
pas isolés l'un de l'autre. [ls sont les deux points extrémes d’une ligne. Si 
cette ligne n’existait pas, if faudrait en conclure que Jésus s’est incarné, 
qu'il est mort et ressuscité pour douze hommes seulement. En réalité ces 
Douze ne doivent pas rester seuls. Ils doivent porter a d’autres le message 
quils ont recu. Ils précheront donc le Christ; ils rappelleront ses paroles, 
ils feront des miracles comme lui, ils expliqueront le sens de la mort et de la 
resurrection du Christ et ils maintiendront vivante l’espérance de son 
arrivée eschatologique en célébrant avec ceux qu’ils auront gagnés a l’évan- 
gile leucharistie que Jésus a_instituée pour eux tous, ses apdtres et les 
croyants venus par eux a la foi. Méme si Jésus n’avait pas expressément 
ordonne de renouveler le dernier repas, |’Eglise ne dépasserait pas sa pensée 
en célébrant leucharistie durant le temps de son absence personnelle. 

L’eucharistie, en effet, comme le baptéme, appartient au temps de I'Eglise 
et de Esprit. Elle n’était pas nécessaire tant que Jésus était en personne 
au milieu des siens, et c'est pourquoi il ne l’institue qu’au terme extréme 
de son ministére, « dans la nuit ou il fut livré ». L’eucharistie ne sera plus 
nécessaire dans le regne, car ce sera un repas « Nouveau » qui reunira alors le . | 
Seigneur et ses fidéles, nouveau par rapport aux eucharisties terrestres en ce a : 
sens qu’alors le Seigneur sera definitivement present dans sa personne au | 
milieu des rachetés. Limitée ainsi par l'incarnation et la parousie, leucharistie 
est le signe de la présence et de action du Christ durant cette periode. 
(est ce que Paul et Jean ont mis en lumiere, chacun a sa manicre. 

Apres avoir rappele aux Corinthiens linstitution de la cene, lapétre 
Paul ajoute yr Chaque fois que vous mangez ce pain et que vous buvez de 
cette coupe, vous annoncez la mort du Seigneur jusqu’a ce qu'il arrive » 
(1 Cor. 11. 26). Ici comme partout ailleurs o& Paul parle de la mort du Christ, 
il entend sa mort et sa resurrection. Sans la résurrection, la mort du Christ, 
n'aurait aucune signification theologique quelconque. La mort du Christ, 
annoncée chaque fois que la céne est celébrée, est la mort d'un étre qui est 
maintenant vivant, puisque son arriveée est attendue. La féte eucharistique, 
qui annonce sa mort (et sa resurrection) anticipe en méme temps son arrivee. 
L’eucharistie est le moyen par lequel le Christ qui a été mort et qui est main- 
tenant vivant, peut manifester sa présence et sa puissance salutaire au 
milieu des siens, dans lintervalle entre sa présence personnelle avant sa 
mort et sa présence personnelle apres son arrivee. | 

Par l'eucharistie le croyant entre avec le Christ dans une relation aussi 
étroite et aussi eflicace que celle qui a existé entre Jésus et ses disciples au 
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temps du ministére terrestre, et méme dans une relation plus étroite et plus 
efficace, vu que maintenant, l’acte rédempteur : la mort et la résurrection 
du Christ, a eu lieu. En effet, ceux qui s’assemblent pour célébrer la céne 
sont ceux qui déja ont recu le baptéme. Ils ont été baptisés « en vue de for- 
mer un seul corps» (1 Cor. 12. 13). Ce but est atteint lorsque les baptisés 
sont réunis entre eux et avec Celui au nom duquel ils ont été baptisés. 
« Nous formons un seul corps, car nous participons a un seul pain » (1 Cor. 
10. 17). Ce corps, c’est le corps du Christ, l’Eglise, et cela en un sens réel et 
non symbolique. Car le Christ est si réellement présent et agissant dans 
l’Eglise, que persécuter l’Eglise, c’est persécuter le Seigneur qui vit en elle 
(cf. Actes 9. 4-5). 

Cette équivalence entre la présence eucharistique dans |’Eglise et la 
présence personnelle au temps de I’incarnation est soulignée par le quatrieme 
évangéliste, avec autant de vigueur que par Paul. Selon la théologie johan- 
nique, le Logos s’est fait chair et dans sa personne humaine a donné la vie au 
monde. Puis le Fils est retourné auprés du Pére. La vie qu'il a donnée aux 
premiers fidéles lors de sa présence durant l’incarnation, il continue de la 
donner aux croyants de toutes les générations par Il’eucharistie, qui est aussi 
sa chair, c’est-a-dire qui manifeste sa présence et son action d’une manicre 
aussi réelle et aussi efficace qu’au temps de l’incarnation. Alors la vie divine 
du Logos parvenait aux hommes par «le fils de Joseph, de Nazareth ». 
Maintenant la méme vie divine leur parvient par le pain eucharistique. 
L’équivalence est soulignée par deux faits. D’abord Jean emploie le 
méme mot chair (sarz) pour désigner le Révélateur présent soit dans | in- 
carnation (Jean 1. 14) soit dans l’eucharistie (Jean 6. 51). Ensuite, en rap- 
portant le dernier repas de Jésus, le quatriéme évangeéliste ne parle pas 
d’une institution de la céne, bien que la théologie eucharistique remplisse 
ce chapitre 13 et les discours d’adieux qui suivent. Jean a compris que I'eu- 
prenait la suite de l’incarnation, comme 1!’Esprit-paraclet succéde 

ésus. 

Ainsi l’eucharistie assure aux fidéles, dans le temps de l'Eglise, cette par- 
ticipation a la vie du Christ et cette communion avec sa personne, dont ont 
bénéficié, au temps de l’incarnation, les disciples qui l’ont accompagne 
sur les routes de Palestine. 

En résumé, les croyants vivent du souvenir de la présence temporaire 
du Christ durant l’incarnation et de I’attente de la présence permanente 
du Christ dés sa parousie. Mais les croyants ne vivent pas seulement de ce 
souvenir et de cette espérance. Le Christ est pour eux un absent présent 
par Il’Esprit, qui réside dans I’Eglise. La présence spirituelle du Christ 
manifeste sa réalité par le moyen de ces signes que sont le baptéme et I'eu- 
charistie. Par le baptéme «au nom de Jésus », les croyants entrent avec le 
Christ dans une communion personnelle; par l’eucharistie ils sont nourris 
par lui de la vie divine et maintenus ainsi dans la communion inaugurce 
par le baptéme. Cette communion sacramentelle est aussi réelle et par conse- 
quent aussi salutaire que la communion qui a existé entre le Christ et les 
premiers disciples au temps de l’incarnation. En un mot, les sacrements 
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sont pour les croyants du temps de I'Eglise les signes par lesquels le Christ 


manifeste au milieu d’eux et en eux sa présénce et sa puissance. 


IV 


Nous pouvons passer maintenant a la derniére question : quelle relation 
y a-t-il entre le miracle et le sacrement ? 

Si l'on met l’accent sur les faits que nous avons relevés au début de cette 
legon, & savoir que les miracles sont relativement plus rares dans le temps 
de I’Eglise que pendant le ministére de Jésus et que, d’autre part, les sacre- 
ments sont la marque spécifique de la vie de l’Eglise, on sera tenté d’envisager 

da solution suivante : les sacrements prennent, dans le temps de |’Eglise, la 
place occupée par les miracles pendant le ministére de Jésus, de sorte que 
les sacrements sont pour ainsi dire les successeurs des miracles. 

Cette solution simple ne peut pourtant pas étre retenue. Notons d’abord 
que les apotres, qui célébrent déja les sacrements, opérent aussi des miracles. 
I] n’est du reste jamais affirmé, dans le Nouveau Testament, que les miracles 
doivent cesser de se produire dans l'Eglise. Ils existent, en fait, paralléle- 
ment aux sacrements. 

Ceci nous améne a la raison principale qui empéche de considérer les 
sacrements ecclésiastiques comme tenant lieu des miracles du temps de 
Jésus. Les analyses que nous avons faites montrent que les miracles et les 
sacrements n'ont pas la méme signification théologique. 

Les miracles sont les signes avant-coureurs de la venue du regne de Dieu. 
Ils annoncent une rédemption qui, dans son accomplissement intégral, 
est eschatologique. C’est pourquoi des miracles se produisent pendant 
toute la durée de Il’histoire du salut. I] y en a déja dans I’ancienne alliance. 
Les miracles qui accompagnent la sortie d’ Egypte, et cet exode méme d'Israél, 
sont le signe de la délivrance messianique. La vie, la mort et la resurrection 
de Jésus constituent ensemble le plus grand des miracles. L’incarnation, 
en effet, est le signe par excellence que le regne de Dieu s'est approche 
et méme qu’il est déja la en une certaine mesure. Car le bienfait de l’incar- 
nation subsiste sous la forme de la présence de |’ Esprit, puissance du monde 
a venir désormais active dans ce monde. L’effusion du Saint-Esprit, son 
action dans l’Eglise et dans les croyants, la régénération de la personne 
humaine qu’il rend possible, tout cela est un miracle permancnt. Ce commen- 
cement de la rédemption est l’annonce et la promesse que la rédemption 
s’achévera. Cependant l'Eglise, bien qu’assistée par le Saint-Esprit, vit 
encore dans la faiblesse. Elle n’a pas la puissance (dynamis) qui n’appartient 
qu’a Dieu et a son régne. Elle est encore en butte aux attaques des puissances 
hostiles, et les fidéles succombent encore sous les coups du « dernier enne- 
mi» qu’est la mort, et qui ne sera détruit qu’a la fin. En un mot, I'Eglise 
n'est pas encore le royaume de Dieu. C’est ce que les croyants ne doivent pas 
oublier. C’est ce que leur rappellent les miracles qui se produisent encore 
dans l’Eglise, tant que le royaume est encore attendu. Sans doute, puisque 
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l’Eglise est elle-méme le signe par excellence que le royaume s'est approché, 
les miracles sont, en un certain sens, théologiquement moins nécessaires. 
Une Eglise sans miracles serait encore l’Eglise, puisque I’Eglise est elle-méme 
une réalité miraculeuse. C’est la raison pour laquelle les miracles du temps 
de l'Eglise sont toujours ordonnés a elle et jamais extérieurs a elle. Les 
miracles apostoliques, nous l’avons vu, permettent aux apotres de pour- 
suivre leur ceuvre de témoignage et d’enseignement, autrement dit, d’exten- 
sion et d’affermissement de ]’Eglise. Mais les miracles continuent a se pro- 
duire pour rappeler que l'histoire du salut, si elle est entrée dans sa derniere 
période, n’est pas encore arrivée a son terme. Bref, tant que l’eschaion n'est 
pas encore une réalité présente, des miracles, orientés vers cet eschaton, 
surviennent, pour en annoncer l’arrivée avec puissance. 

Les sacrements, d’autre part, sont les signes-de la présence dans 1|’Eylise 
du Seigneur de l'Eglise. C’est pourquoi, alors que les miracles caracteérisent 
toute l'histoire du salut, les sacrements appartiennent seulement a la dernic¢re 
période de cette histoire, a partir de l’incarnation dont ils sont le memorial 
et jusqu’a la parousie qu’ils annoncent. Il n’y a pas de sacrements dans 
l'ancienne alliance, parce qu ‘il n’y a pas encore de présence du roi messianique 
a laquelle ils pourraient se referer. Les sacrements, qui signifient la presence 
du Christ au temps de son absence corporelle, n’existent que dans le temps 
limité par les deux présences personnelles du Christ, sa présence temporaire 
au temps de l’incarnation et sa présence définitive a partir de la parousie. 
Leur but est de rappeler a |’Eglise que « tout est accompli» et qu'elle est, 
par consequent, le commencement partiel mais réel de la création nouvelle. 
C'est par les sacrements que le Christ manifeste en elle et par elle dans le 
monde sa puissance de vie. Le fidéle qui recoit les sacrements entre avec le 
Christ dans une communion de personne a personne aussi salutaire que les 
premiers disciples qui ont rencontré leur Maitre sur les routes de Palestine. 
Par les sacrements la personne de Jésus est présente sous la seule forme 
possible entre la glorification et la parousie, mais elle est aussi réellement 
presente a son Eglise que Jésus a été présent au milieu des siens au temps 
de son ministére terrestre. 

Or, durant l'incarnation, Jésus a opéré des miracles. Le roi messianique 
etait donc présent, et sa présence s‘accompagnait des signes de la venue 
eschatologique du royaume. La méme situation se renouvelle dans le temps 
de l’Eglise par la présence en elle, parallélement et simultanément, des 
Sacrements et des miracles, qui coincident mais qui ne se confondent pas. 


Un fait le prouve. Dans le temps de I’Eglise, le miracle peut se produire 
au moment méme ou le sacrement est célébré. On trouve de ce fait, dans le 
Nouveau Testament, au moins un exemple positif et un exemple négatil. 

L'exemple positif est fourni par le petit récit des Actes (20. 7-12) relatif 
au sejour de Paul a Troas. Pendant que l'apétre préside un culte avec eucha- 
ristie, de nuit, un jeune homme tombe de la fenétre de la chambre haute 
ou I’Eglise est réunie. On se précipite pour le secourir, et Paul, le prenant dans 
ses bras, déclare que « son Ame est en lui ». Le texte n’est pas tres precis, et on 
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ne voit pas clairement ce qui s'est passé. Ou bien le jeune homme s'est tué 
dans sa chute, et l’apdétre le ressuscite. Ou bien le jeune homme ne s'est fait 
aucun mal en tombant du « troisiéme toit », c’est-a-dire, selon notre maniére 
de compter, du second étage. Du point de vue qui nous occupe, la différence 
entre les deux explications n’a aucune importance. De toute maniére ce 
jeune croyant a béneéficié d'une intervention divine, soit pour ne pas périr 
de sa chute, soit pour ne pas étre blessé'!. Cela signifie qu’au moment ou 
le Seigneur est particuliérement présent dans son Eglise, parce que l’eucha- 
ristie est célebrée ou est sur le point de l'étre, la puissance de la maladie et 
de la mort est suspendue miraculeusement, de méme que, durant l’incar- 
nation, le régne de Satan reculait chaque fois que Jésus de Nazareth inter- 
venait avec la puissance de Dieu. : 

L’exemple négatif se trouve dans la premiére Epitre aux Corinthiens. 
Nous savons, par les Evangiles, que durant son ministére Jésus ne pouvait 
pas faire de miracles la ou il ne trouvait pas de foi chez ses auditeurs ou pas 
une foi suffisante. De méme saint Paul attribue a I|'« indignité », c’est-a-dire 
au manque de foi avec lequel les Corinthiens célébrent l’eucharistie, le fait 
que la sainte céne ne se manifeste pas dans leur Eglise comme une puis- 
sance de vie capable de faire reculer la maladie et méme la mort. En effet, 
si beaucoup parmi les fideles de Corinthe sont malades et si un certain 
nombre d’entre eux sont morts (1 Cor. 11. 30), c'est, écrit l'apotre, parce 
que les Corinthiens prennent la céne « sans discerner le corps » (1 Cor. 11. 29), 
c’est-a-dire sans comprendre par la foi, ce qui distingue «le repas du Sei- “% 
gneur» des repas ordinaires que l’on prend dans sa propre maison. Cet 
avertissement de saint Paul est, sous forme négative, le pendant de l’épisode 
des Actes. En effet, il résulte des déclarations de l’apétre dans 1 Cor. 11. 
29-30 que si l’eucharistie était prise avec une foi suffisante, elle tiendrait 
en échec la maladie et méme la mort ?, comme ce fut le cas a Troas. 

Il importe cependant de souligner que Paul n’exprime jamais, sous 
forme positive, cette pensee que si l‘eucharistie est prise avec une foi assez 
grande, elle fera reculer les puissances de destruction. Ce n'est pas au sens 
physique que l'eucharistie est, comme le dira saint Ignace d’Antioche, 
«un reméde pour ne pas mourir » °. Car le croyant n'a pas, pour ainsi dire, 
un droit au miracle. Le miracle est toujours l’expression de la libre volonte 
et de la souveraine grace de Dieu, lequel demeure libre de l’accorder ou non, 
de méme qu'il est le seul a connaitre le jour et lheure de l'arrivee du royaume. 


- 


eee @ 


On le voit, les miracles et les sacrements ne se confondent pas. Leur 
presence simultanée dans I'Eglise illustre de facon visible ce fait fonda- 
mental de la théologie chrétienne : le salut se realise en deux étapes; il est 
a la fois historique et eschatologique. Les sacrements sont possibles parce 


'Cf. H. W. Beyer, Apostelgeschichte (Das Neue Testament Deutsch), p. 121; 
O. BAUERNFEIND, Die Apostelgeschichte (Theologischer Handkommentar zum Neuen 
Testament), p. 236. 

7 Cf. O. CuLLMANN, «La délivrance anticipée du corps humain selon le Nouveau 
Testament », Hommage et reconnaissance 4 Karl Barth, p. 37. 

* Ignace, Ephésiens 20. 2. 
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que l’acte historique qui fonde-te-salut a été accompli. Ils attestent que les 
fidéles « ont la rédemption, la rémission des péchés », comme dit saint Paul 
(Col. 1. 13) ou qu’ils ont « dés maintenant la vie éternelle », comme dit saint 
Jean, bref que le Seigneur est déja venu et qu’il demeure avec les siens pour 
les faire vivre de sa vie dans son Eglise. Les miracles annoncent I'’accom- 
plissement eschatologique, «la rédemption de notre corps», comme dit 
saint Paul (Rom. 8. 23), « la résurrection au dernier jour », comme dit saint 
Jean, bref l’arrivée encore attendue du royaume dans la puissance et dans 
la gloire. | 

a doute les miracles et les sacrements se référent, au méme salut, 
et c’est ce que souligne l’évangile johannique en donnant le méme nom de 
« Signe » a un miracle tel que la multiplication des pains et au sacrement 
de l’eucharistie, comme nous I’avons relevé. Mais les miracles et les sacre- 
ments ne se confondent pas plus que |’Eglise et le royaume ne s’identifient. 
De méme que I’existence de l’Eglise ne supprime pas l’espérance de la venue 
du régne de Dieu, de méme les sacrements ne prennent pas la place des 


miracles. Le sacrement et le miracle sont ordonnés l'un a l’autre comme le 
sont l’Eglise et le royaume de Dieu. 


PHILIPPE-HENRI MENOUD 


L’EGLISE ET L’ART 


«... Tout homme bien portant peut se passer de manger pendant deux 
jours — de poésie, jamais! » 

Je ne pense pas que Baudelaire, 4 qui nous devons cette boutade tres 
sérieuse, se soit fait illusion sur le coeur humain. L’auteur de « Mon cceur 
mis a nu » sait trés bien tout ce que l’homme recéle de lourdeur, d’appeétits 
impurs, de bestialité. Que vient donc faire la-dedans cette pauvresse, cette 
mendiante, dont le monde n'a que faire : la Poésie ? Mais si lourd, si épais 
soit-il, homme, méme repu, n'est jamais satisfait. Chose étonnante, ce qu'il 
est et ce qu'il a ne peuvent lui suffire. Car l"homme est a l’étroit dans l'homme. 
Sans cesse, il se heurte aux murs de sa vie. Et tout lui sera bon pour sortir 
de lui-méme, ne fdt-ce qu’un instant. Chaque homme a sa fenétre ou sou 
soupirail, sa maniére de se fuir, de s’oublier. L’humanité a toujours eu ses 
fétes, ses fastes, des cirques, des jeux, des danses, des sacrifices, des céré- 
monies religieuses, des combats de gladiateurs ou de taureaux, des concerts 
et des représentations théAatrales. 

C’est a cet invincible besoin d’évasion que Baudelaire pense en parlant 
de la poésie dans sa boutade. Ce n'est pas 4 la poésie a l'état pur, telle que 
la distille le poéte, c’est a la poésie a l'état brut qu'il songe. Et il la consid¢re 


4 la fois comme le tourment et l’apaisement de l'homme, comme son soupit 
le plus profond et son fragile exaucement. 
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A qui sa vie ne pése-t-elle pas ? Au chrétien ! Car qu’est-cé qu'un chrétien, 
sinon celui qui sait que Quelqu’un a porté et porte chaque jour tout le poids 
de sa vie ? Qu’est-ce qu'un chrétien, sinon celui qui rend graces pour toutes 
choses et qui est toujours joyeux ? Peut-il manquer quelque chose 4a celui 
qui a recu et qui peut recevoir chaque jour le don ineffable, la plénitude de 
Dieu ? Que pourrait-il encore désirer, qu'il n’ait pleinement en Christ? 
Qu’on ne vienne donc pas parler a cet homme de poésie, de nostalgie, et des 
moyens de respirer en s’évadant. Ce que les autres cherchent en vain, cette 
liberté, cette allégeance, cet oubli de soi, cette autre vie oi: toutes choses 
seraient nouvelles, n’est-ce pas précisément ce que Christ nous donne, ce 
que nous avons en lui, le vrai Poéte qui rend a toutes choses leur ori- 
ginelle nouveauté! I] n'est que de lire Luther, par exemple, pour respirer 


cet air de la grace, cette joie et cette aisance. Si donc ii est un homme qui © 


puisse se passer de poésie, il semble que ce soit le chrétien. 


Cependant,-et sans que tout cela cesse d’étre vrai, il arrive cette chose’ 


inattendue : cet homme comble, et qui rend graces, cet affranchi qui n’ap- 
partient plus 4 soi-méme, devient un suppliant comme jamais il ne l’avait 
été. A cause méme du don qu'il a recu et parce qu’en lui l'Esprit de Dieu 
travaille, il devient un homme travaillé, brile par un feu secret, un pauvre 
homme qui gémit, qui prie et attend, dans une patiente impatience. Ecoutez 
l'apétre Paul: « Aussi gémissons-nous dans cette tente, ayant l‘ardent désir 
d’étre recouverts de notre habitation céleste... Car dans cette tente ot nous 
sommes, nous gémissons comme sous un fardeau, parce que nous souhaitons 
non un dépouillement, mais un vétement nouveau... Et celui qui nous a 
formés pour cela méme, c'est Dieu, qui nous a donné pour arrhes son Esprit » 
(2 Cor. 5). Telle est l'ceuvre de la grace. Et c'est quand nous sommes touches 
par cet Esprit que nous découvrons notre vraie misere en méme temps que 
la gloire a laquelle nous sommes promis. C’est quand nous connaissons cette 
gloire que nous mesurons notre présente pauvreté. Mais en créant en nous 
cet ardent desir, en attisant en nous ce feu, |’ Esprit saint nous fait découvrir 
que nous ne sommes pas seuls a soupirer. L’Eglise n’est que la pointe d'un 
soupir qu’exhale toute la création. C'est ce que nous révele saint Paul au 
huitiéme chapitre des Romains. Et loin d’étre a l‘écart de cette souffrance 
et de cette espérance qui tiennent et qui travaillent toutes les creatures, le 
chrétien non seulement en est solidaire, mais c’est en lui que cette attente 
atteint son plus haut degre, son intensité la plus grande. Toute la creation 
soupire a l'ombre de la croix, mais parce que Christ a porte le fardeau de sa 
vanité, elle espére, d'une espérance certaine, qu'elle aussi revétira un jour 
sa premiére innocence, le vétement de son intégrite. Et lEglise en qui cette 
universelle attente culmine en porte témoignage pour la creation tout entiere. 


Dés lors on est en droit de s’étonner que | Eglise puisse étre indifférente, 
pour ne pas dire étrangére, a] Art. En effet, je ne vois pas qu'on puisse trou- 
ver a l’Art, et a tous les arts dans leur essence, d'autre raison d’étre que 
d’exprimer ce soupir universe]. Qu’est-ce que I’Art, sinon la traduction en 
mots, en sons, en formes, en rythmes et en couleurs, de cette espérance qui 
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est l’Ame-de toute chose ? Cette expression sensible d’un si grand mystére 
devrait, il me semble, intéresser l’Eglise au plus haut point. Car ne dirait-on 
pas qu’en marge de l’Eglise Dieu s’est choisi, dans les artistes, des témoins 
qui ne sont pas conscients de leur véritable mission ? Si vraiment 1|’Eglise 
est chargée, entre autres choses, de présenter a Dieu le soupir de sa création, 
elle a dans les artistes ce que saint Jean appelle des « compagnons de royauté 
et de patience ». Et cela devrait en méme temps nous inquiéter et nous 
remplir de joie, exactement comme le sort du peuple juif qui, pour étre témoin 
aveugle et involontaire de Jésus-Christ, ne rend pas moins témoignage par 
sa souffrance. 

_ Qui, le propre de l’Art, et son mysteére, c’est d’exprimer cette attente 
et cette espérance dont parle saint Paul, et les poémes de la Bible elle-méme | 
qui comptent parmi les chefs-d’ceuvre de la poesie, ne font pas exception 
a cette loi. 

Croyez-moi : je n'entends pas réduire les poemes bibliques a de simples 
ceuvres d’art, bien qu’ils le soient, tout en étant encore autre chose. Mais 
enfin, comment ne pas discerner, dans les livres poétiques de la Sainte 
Ecriture, l'expression-type de cette douleur et de cette espérance ? Certes, 
tout Ancien Testament est une attente, mais particuliérement, qu’est-ce 
que le livre de Job, sinon un désespoir tendu par l’espérance ? Le fait d'étre 
prophétiques n’éte pas a ces livres leur parenté avec l’art tout court, avec 
l'art profane. Au contraire : ces livres ne pourraient pas étre les miroirs de la 
Révélation, ils ne pourraient pas refléter le mystére de Dieu, s’ils ne refle- 
taient pas aussi le mystére du coeur de l’homme, et donc aussi le mystére de 
l’Art en général. La Révélation divine n’exclut pas, elle inclut le dévoile- 
ment de l’homme dans ce qu'il a de plus intime, de plus profond; et méme, 
c’est grace 4 la Révélation que nous pouvons saisir la nature, le secret, la 
signification derniére de |’Art. A ce propos, le fait étrange que dans le canon 
biblique le livre de 1’Ecclésiaste et le Cantique des Cantiques soient attribués 
au méme auteur, ce fait, qui n’est certainement pas un hasard, m’apparait 
plein de sens. Et voici pourquoi. Ces deux poémes m’apparaissent comme les 
poles entre lesquels se situent toutes les ceuvres d'art dans ]’étendue de leur 
diversité. Ils sont les deux bouts de la gamme qui porte le soupir de la créa- 
tion dans ses expressions les plus variées, depuis l’'aveu de la plus grande 
misére jusqu’a l’espérance la plus joyeuse, et déja presque exauceée... C'est 
a tel point que l’on pourrait se risquer a tracer a travers les ceuvres de l'art 
une ligne qui les séparerait en deux. Il y aurait celles qui sont « du céteé de 
I’Ecclesiaste » et celles qui seraient sous le signe du Cantique. Cété ombre, 
coté lumiere. Mais justement, et sans doute pour les plus grandes ceuvres, 
nous serions embarrassés, car nous trouverions en elles quelque chose qui 
participe des deux. Pourtant nous savons trés bien de quel cété serait 
Mozart, et qu'il serait avec Corot. Rouault ne serait pas avec Matisse. 
Mais Rembrandt, mais Van Gogh, ou les mettrons-nous ? Ce qui ne fait 
aucun doute, c’est que jamais aucune ceuvre, fit-elle d’un existentialiste, 
fat-elle « Huit-Clos », de Sartre, ne descendra plus bas que 1’Ecclésiaste 
dans la vanité de l'homme, dans le non-sens et l’absurdité de sa condition 
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sous le soleil. Et aucune ceuvre non plus ne dépassera jamais cette plénitude, 
cette jubilation, cette lumi¢re d’aube du Cantique des Cantiques. I] importe 
d’ajouter que le soupir amer de |'Ecclésiaste n'est pas dénué de toute joie, 
et que la joie du Cantique n’est pas sans soupir... Nous pourrions exprimer 
cela en disant simplement que tout ]'Art, qu'il le sache ou non, et le plus 
souvent sans le savoir, porte l’ombre de la Croix en méme temps qu'il laisse 
transparaitre quelque chose de la Résurrection. 

En effet, le propre de l’Art, c’est de discerner derri¢re leur apparence le 
vrai visage des étres et des choses. Voila pourquoi il n'y a pas d'art sans 
déformation. Et si l'artiste déforme, c'est afin de fransformer. L'homme n'est 
pas un singe. I] n’est pas fait pour simplement reproduire ou pour imiter. 
C’est autre chose que Dieu attend de nous. Nous ne sommes pas dans sa 
création pour l’enregistrer ou la subir, mais pour dominer sur elle en l'aimant. 
Chose é¢trange, l'artiste comprend que la création se tourne vers lui et il 
pressent qu'elle attend de lui quelque chose. Elle attend d’étre devinée, 
déchiffree, elle attend que quelqu'un entre dans sa solitude, car toute chose 
est seule et demande a étre reli¢e, replacée dans une communion, dans une 
unité perdue. Chaque chose exhale un soupir ou chante une espérance, 
mais qui l’écoutera ? Qui réintroduira cette voix menue et solitaire, et qui 
ne fut pas faite pour étre seule, dans le choeur de la grande liturgie de la 
création ? L’artiste est celui qui soupconne cette solitude et percoit cet 
appel. Ecoutez Baudelaire : 


« Mainte fleur épanche a regret 
Son parfum doux comme un secret 
Dans les solitudes profondes. » 
(Le guignon) 


Ecoutez St. John Perse : 


« A présent laissez-moi, je vais seul. 
Je sortirai, car jai affaire: un insecte 
m‘attend pour traiter. Je me fais joie 
du gros ceil a facettes : anguleux, 
imprevu, comme le fruit du cypres. 
Ou bien j'ai une alliance avec les 
pierres veinées-bleu... » 
(Eloges xvii) 
Ecoutez Ramuz: 


«Car nous sommes la pour deviner les choses dans leurs natures parti- 
culiéres : alors elles nous en sont reconnaissantes. » 

L’artiste est donc celui qui comprend que le visage des étres et des choses 
n’est plus ce qu'il était originellement. I] découvre que la figure de ce monde 
demande impérieusement a ¢tre transfiguree. 1] atteste donc, a sa manicre, 
que toute créature ici et maintenant est enchainee a la servitude, a la soli- 
tude et espére sa libération. La est le propre de }'Art, son indispensable 
mission, son irremplacable grandeur, sa veritable raison d‘étre. L‘artiste 
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digne de ce nom, le créateur, est toujours, dans quelque mesure, un vision- 
naire, dont le regard dénude les choses pour ensuite les revétir. 

Je dirai donc que l’artiste, bien qu'il soit souvent indifférent a la Révéla- 
tion et se situe lui-méme hors d’elle, n’atteste pas moins le mystére du 
Saint-Esprit en tant que soupir et espérance au coeur de la création : espé- 
rance et soupir dont seule l’Eglise connait l’origine et le but. Aussi, en pensant 
aux grands artistes paiens, anciens ou modernes, je les verrais volontiers 
placés au seuil de l’'Eglise (malgré leurs protestations), comme on peut voir, 
au porche de certaines cathédrales, la Synagogue sous l’espéce d'une femme 
dont les yeux sont bandés. 

Il va sans dire, en effet, que l'artiste n’a pas a devenir chrétien pour 
accomplir fidélement sa tache, pour étre le traducteur de Il’espérance gémis- 


sante de la création. 


Mais laissons I’artiste indifférent ou incrédule qui se passe assez bien de 
la foi, pour nous demander ce qu'il en sera de l'artiste chrétien. Et j’entends 
par chrétien autre chose, et un peu plus que le fait d’appartenir par la nais- 
sance a la chrétienté. D’aprés ce que. nousyavons dit de la vocation artistique, 
il ne fait aucun doute que la foi, loin de Je drstraire de cette vocation, devrait 
normalement la confirmer en la précisant. Par la foi, l’artiste saura ce qu’il 
fait, il ne le fera plus les yeux bandés. Bien plus: il semble que la foi ne peut 
que le rendre plus sensible, plus perméable au mystére de la nature (car la 
clef de la nature, n’est-ce pas la grace ?) et devrait lui rendre plus intelligible 
ce langage silencieux que l'auteur du Psaume dix-neuvieéme entendait 
pourtant et dont il nous dit que les accords et les accents parcourent toute 
la terre et vont jusqu’aux extrémités du monde. En effet, ce que les cieux 
racontent, étoilés ou non, ce n’est rien d’autre que la gloire de Dieu. Et ce 
dont le jour parle au jour, ce secret que la nuit murmure 4a la nuit, ce nest 
pas autre chose que cette gloire... Lorsque l’artiste chrétien trouve un style 
qui corresponde a sa connaissance nouvelle ou a sa reconnaissance, lorsqu’il 
découvre un moyen d’expression a la hauteur de sa foi, il se passe quelque 
chose d’extraordinaire. Non pas qu'il fasse ceuvre plus belle que le paien. 
Mais il y aura en quelque sorte double miracle : celui de l'art et celui de la foi. 
La foi n’embellira pas l’ceuvre, mais elle la creusera, elle lui conférera une 
quatriéme dimension, elle l’‘animera d’un frémissement, elle l'approfondira 
d’une échappée que ne peut avoir l’ceuvre paienne. Et nous avons alors 
la cathédrale de Chartres, le monde de Giotto, l’Enfer et le Paradis de Dante, 
nous avons Rembrandt, Bach et Dostoiewsky. 

Bien entendu, ce n’est pas la foi qui a fait le génie de ces hommes. Prenons 
garde de confondre ces deux valeurs. La foi est d'un autre ordre. Elle n'a 
jamais fait un artiste. Elle n'a jamais fait, a elle seule, un chef-d'ceuvre. 
N’empéche que, lorsqu’elle rencontre un génie artistique, il se peut qu'elle 
l'exalte et charge son ceuvre d’une puissance, d'une résonance que le génie 
seul ne saurait avoir. Mais ce miracle ne se produit pas toujours. Par exemple, 
n’est-ce pas Sa conversion qui paralyse Racine durant onze années, entre 
Phédre et Esther ? Et quand Racine, aprés ce long silence, se remet a écrire, 
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on ne voit pas que la foi ait approfondi ou amplifi¢ le génie racinien. Sa poésie 
n'y a nullement gagné. Je pense méme que ce nest pas dans les pieces d'ins- 
piration biblique, Esther et Athalie, non plus que dagas les cantiques spirituels, 
qu'on trouve a son état le plus pur le charme sans égal de Racine, mais 
dans Phédre, Andromaque, Iphigeénie... 


o«eenes = = 


Rare est le genie et rare aussi la connaissatce du Dieu vivant, rare la 
foi qui impregne tout homme et s‘incarne dans ses uvtes. Aussi n'y a-t-il 
pas de quoi nous etonner, si nous ne découvrons, dans toute l'histoire de 
l'Art, que quelques génies nettement domineés et marqués par la foi. 

Ces cas sont d’autant plus exceptionnels qu‘ilne suffit pas, pour qu'il y ait 
réussite, d'une rencontre du genie et de la foi: ilfqgut encore qu'un équilibre 
s'établisse entre ces deux puissances et qu'au d‘étre rivales, ou simple- 
ment isolées l'une de l'autre, elles deviennent collaboratrices. Or, le plus 
souvent, mous les trouvons séparees. L’artiste, catholique ou protestant, 
ne sachant trop que faire de sa foi, ou soupcomnant en elle une géne, une 
entrave possible, la refoulera a l'arriere-plan et me cherchera rien d'autre 
que d’étre fidele a son art. 

Mais le contraire peut armiver aussi : le souci d¢cifier, l' intention de rendre 
témoignage peut se méler au pur souci artistique, et raéme prendre le pas sur lui. 

Dans le premier cas, nous aurons une ceuvte belle, selon le talent de l’ar- 
tiste, mais nullement significative quant a sa foi. bans le second, nous aurons 
une ceuvre édifiante, bien intentionnée et tres significative, mais qui, a cause 
de cela méme, risque fort de n’étre qu'une demieuvre d'art. II ne faut pas 
oublier, en effet, que l’'Art est terriblement jalouyx et qu'il a ses exigences, 
ses lois propres. L'utiliser, c’est le trahir. L’art veut étre servi, et non pas 
asservi. En tous cas, il ne consent a servir que dams la liberte. 

Comment échapper a cette alternative ? Car enfin il doit bien yv avoir 
une porte, une possibilité pour l'artiste d’étre fidéJe a sa vocation sans étre 
infidele 4 sa foi. Seulement, et j imsiste sur ce point, cette possibilité nest 
pas aux mains de homme; cette porte, ce nest pas lui qui l’ouvre. I] ne 
saurait s'agir ici d'une combinaison, d'un arrangesment habile, d'un partage 
entre les exigences de l'art et celles de la foi. Car |~ artiste ne fera rien de bon 
si son coeur est partage. 


- 
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so 


Disons que ce qui est faux, ce qui fausse tout, la foi aussi bien que l'art, 
c'est l’intention, c'est la volonte de temoigner. Le temoignage chreétien vaut 
dans la mesure ou il est involontaire: non etidjé, non concerte. Celui qui 
s'efforce de temoigner, et qui cherche comment Je faire, n'est deja plus un 
vrai témoin. Sit6t que le temoignage devient Un souci, une preoccupation, 
une recherche, il a deja cessé d'étre temoignage qu Dieu vivant, de ce Dieu 
qui se charge lui-méme de faire de nous ses temojyas, comme il le veut et non 
comme nous l’entendons. Est-ce que les chretiens du livre des Actes se 
préoccupaient d’étre témoins ? Ils l’etaient. Et mméme ils ne pouvaient pas 
ne pas l’étre. Leur temoignage, c etaient eux-ményes. Et ils ne perdaient rien 
de leur liberté en témoignant, mais ils trouvajent leur liberte dans leur 
obéissance. Cette découverte, l’artiste aussi peut la faire. Et je pense que 
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Rembrandt I’a faite. La foi, chez Jui, n’est pas scrupule, mais affirmation, 
elle n’est pas inquiétude, mais plémitude. Si c’est par cette foi que Il'artiste 
se. laisse saisir et dominer, il vera qu'elle n’est pas une ennemie. Car /e 
renoncement que la foi impliqut, efle le comble. N’est-ce pas par la foi que 
toutes choses deviennent nouvelles ? N’est-ce pas la foi qui redonne a l'homme 
un regard aussi neuf, aussi étomné que celui de l'enfant ? N’est-ce pas la foi 
qui ouvre nos yeux au mondea wenir qui est la clef du monde présent ? 
Et enfin, n’est-ce pas la foi, patle Saint-Esprit, qui intensifie, qui épanouit 
en nous ce soupir et cette espttance qui sont le secret de toutes créatures, 
et que le propre de l'art est pticjsément d’exprimer ? 

Trop longtemps, on a considéré la foi chrétienne comme un appatvris- 
sement de l'homme, comme une amputation de sa nature. Et d’instinct, 
beaucoup d’artistes s’en sont détgurnés, ou du moins l’ont regardée avec 
méfiance, pressentant en elle ule secréte ennemie, la fin de la liberté, l'imm- 
possibilité de l’épanouissement. 

Mais le moment est venu de faire entendre aux artistes que la foi n'est 
pas, ne peut pas étre scrupul, réticence, perte d’audace et d’originalité. 
I] me semble que I’Eglise, ou di mpoins ceux de ses membres qui ne sont pas 
insensibles a l’Art, pourraient iti jouer un réle important. Par une présence 
attentive et réceptrice, les chrttiens devraient marquer leur intérét, leur 
respect, leur sympathie aux arlistes dont beaucoup sont tourmentés, hési- 
tants ou découragés, et dont presque tous sont seuls. Le monde est dur aux 
artistes. Il ne prend guére au srjeux leur vocation et ne se doute pas des 
douleurs, des angoisses de leursenfantements. I] ne saisit pas l’utilité cachée, 
le message secret de toute ceuvre d'art authentique. Mais nous, comment: 
pourrions-nous ne pas comprtidre ? Peut-€tre pouvons-nous comprendre 
l’artiste mieux qu’il ne se comprend lui-méme ? 

Si réellement la foi compirte un renouvellement de I'intelligence, si 
réellement la foi est ce regard qui discerne derriére la figure doulouteuse, 
angoissée et passagere de ce molde, la beauté, la lumiére promise de sa trans- 
figuration, si, en elle, se retrolvent le mystére et le pouvoir de |'enfance, 
alors le chréetien a de quoi étomey I'artiste! En effet, il y a une lecture du 
livre de la création que le chrélien seul peut faire, si véritablement il parti- 
cipe a la mort et a la résurrection de son Seigneur. Et cette lecture, croyez-le, 
ne laissera jamais un artiste indjgférent. 

Mais je m’arréte. Mon propos n’était que de vous rendre attentifs a la 
signification et au témoignage te ]” Art : présence toujours si étonnante dans 
ce monde et a laquelle je ne vois pas comment nous pourrions demeureT 
insensibles, puisque est I'txpyession d'un mystére sensible en nous 
le Saint-Esprit. 

En verite, il y aurait a découyyir entre l’Art et la Foi des liens profonds 
et qui pourraient nous étonner. Mais, apres tout, est-ce si étonnant ” 
N’a-t-il pas plu a Dieu de récapjtuler en Christ toutes choses, visibles et 
invisibles, et de cacher en lui tous Jes trésors de la sagesse et de la science ? 
C’est en Christ, et nulle part ajjfJeurs, que l’arbre admirable de Art est 
enracineé. EDMOND JEANNERET 
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L°’ABBE COUTURIER 


L’abbé Couturier est mort Je 24 mars. Notre revue, si préoccupée de tout 
ce qui concerne le travail pour f’unité des Eglises, ne saurait passer sous Silence 
le témoignage de cet apdtre, Professeur dans un collége de Lyon, il avait, 
depuis de nombreuses annits, consacré toute son existence a l’unité des chré- 
tiens. I] avait acquis peu apeys une autorité incontestée dans le monde catho- 
lique et s’était fait de nombreux amis dans toutes les Eglises non romaines. 
Sa préoccupation majeure était de stimuler la priére pour l’unité, et c’est 
ainsi que, grace a lui, l’obsetvation dé la semaine du 18 au 25 janvier, consacrée 
a une intercession particulitre de tous les chrétiens pour l’unité, s'est dévelop- 
pée d'une maniére considéabye. Chaque année, il envoyvait de Lyon des mil- 
liers de tracts incitant lesch rétiens du monde entier A redoubler d’ardeur 
dans la priére pour l’unité. Ey France, il avait inspiré la créationde groupes 
d’études théologiques qui réysnissent encore chaque année des théologiens 
catholiques et protestants, q@ans de nombreux diocéses. Avec |’autorisation 
bienveillante du cardinal Gerjger, il était personnellement l’Ame des réunions 
qui, dés avant la guerre, peryyairent a des prétres et a des pasteurs de Suisse 
et de France de passer qutlquses jours d’entretien et de priére, tantdot dans 
l’abbaye des Dombes, tantjt dans une maison protestante. 

Bien qu’il considérat comyme trés important le travail théologique en vue 
de l’unité des chrétiens, |'a},bé Couturier insistait toujours, et c’était son 
témoignage, sur la valeur prjsnordiale de la priére paralléle ou en cOmmun. 
Ainsi il avait découvert qe, dans le travail ecuménique, il ne suffit pas de 
faire de la théologie, ou ('o,ganiser des réunions d’Eglises, mais qu/il faut 
encore et surtout suscite! ey,tre les différentes traditions, ce qui] appelait 
une «émulation spirituelles, Pour lui, l’Eglise était sainte, tout autant que 
catholique et apostolique. (et¢e dimension de sa sainteté avait unetrés grande 
importance, pensait-il, dans y’ceuvre c@cuménique. Partout ov il remcontrait 
une vie spirituelle authentiq ue, l’abbé Couturier cherchait a recommnaitre le 
visage du Christ. Il savat gnieux que personne tenir compte des Vestigia 
ecclesiae dans toutes les bragaches de la chrétienté, si éloignées fussent-elles 
de la tradition romaine. Son esprit de priére et de sanctification lui donnait 
un optimisme invincible days |’unité de tous les baptisés en Christ. Cette 
unité du baptéme ne saunit étre négligée dans le mouvement cecimeénique et 
l’abbé Couturier nous a apprgs a realiser d’abord notre attachement Commun 
au Christ vivant, par le bipt@me, avant de remarquer tout ce qui peut nous 
séparer les uns des autres. |] pensait que, si chaque chretien et chag ue Eglise 
approfondissaient au ma\inguim leur foi, c’était le chemin le plus sar pour 
découvrir l’unité essentiele Gu corps du Christ. 

Certains théologiens poyyront critiquer telles de ses formules, désireux 
qu’ils sont, avant tout, de ndre la vérité catholique. D’autres, le trouveront 
trop optimiste ou large, dingy son jugement a l’égard de n’importe quel groupe 
chrétien, parce qu’ils sontsoyscieux de maintenir la nécessité d'une succession 
-apostolique. Ni les uns, ti autres peut-étre n’auront compris que l’abbe 
Couturier croyait que l’Eglise ne doit pas seulement rendre visible son‘unite, 
sa catholicité et son apostolic ité, mais aussi sa sainteté, par une priere et une 
consecration toujours plusgrandes au service du Christ. Croit-on assez dans le 
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Mouvement cecilmémique a l’importance primordiale de lapriére pour parvenir 
a l’unité ? La vie qe l’abbé Couturier est pour nous un ttmoignage que par la 
priére on parvitnt Aa une compréhension des autres qui prépare, mieux que 
n’importe quelleétysde des dogmes ou des structures, les cheryzins de la réunion. 
Citons a ce propos, une de ses derniéres brochures, qui et comme son testa- 
ment spirituel: P-dére ef unité chrétienne Dans le chapitre intitulé: « Du 
réalisme spiritutl 4 la communion des saints », il écrit: 


A l’autel du 7. s_ Sacrifice je célébre les Saints Mysteéres, arrivent passent, et 
selon les affirmations @e la foi catholique, se complétent s’il est besoisa, tout ce qui existe 
de sacrificiel dans te ggue mes fréres chrétiens ont retenu de la pietmiére agape du Jeudi- 
Saint. A l’office chorgy, au dréviaire « prié» dans la solitude, a l’ofaisOn silencieuse, avec 
moi et en moi, me freres protestants, ou anglicans ou orthodoxes, prgent dans ma priére. 
Et tout aussi bien je suis, je passe dans la priére loyale, sincért, s*élevant a Dieu par 
les splendeurs de ladjyine liturgie et des offices des orthodoxes convairscus ; je suis, je passe 
dans les priéres pibijggues anglicanes, ces admirables chants de Magfins et de Evensong 
qui n’ont jamais ctss¢ depuis le xvi* siécle de monter vers Dieu dans Chaque cathédrale 
anglaise, chef-d’@lvye de la foi moyendgeuse des ancétres, ou dans les priéres privées 
des fervents anglicans, et plus encore dans leur « Holy Communion» ou « Saint service de 
la communion »; jt 3%, je passe dans les cultes et les priéres, lentes, pleines de foi et les 
cantiques profond qys protestantisme, et surtout dans les fervtntes comimémorations 
de la Sainte Céne que font mes fréres protestants. . 


Trop souvent pgur nous, la priére pour l’unité est un élay Sans grande con- 
viction vers un idég{§ bien lointain. L’abbé Couturier nous tyéle qu’elle est une 
méthode de péntyation spirituelle créatrice de l’unité.« ma pauvre 
priére, passe donc gsitalement la priére de tous. » 

Pas de confilsjgnnisme mystique dans cette émulation spirituelle, mais 


Diut6t une « parilggaboration » comme il l’appelle : 


Néologisme qui dj¢ trés bien ce qui caractérisera les temps miingenant accomplis ot 
doit apparaitre |’«Em,slation spirituelle » entre tous les chrétiens. La « parallélaboration » 
nous situe a l’oppost ge 1a troublante et néfaste « collaboration spirituejge » ou comme disent 
les théologiens « cOMmgasnicatio in sacris » qui ne peut que tendre 4 créer |’indifférentisme 
religieux, c’est-a-dite }@ profanation des choses saintes, puisque praligasement on les traite 
comme identiques alogs qu’en réalité elles différent. 


I] faut que thaque chrétien s’offre en quelque sorte aus Christ, comme 
un instrument de }”unité par la priére. 


L’unité chrétittne visible sera atteinte quand le Christ priint aura trouvé assez 
d’ames chrétiennesty confessions pour y prier lui-méme librergzent Son Pére pour 
Unité, 


Aucun config ginisme, aucun indifférentisme, aucun jgsterconfessionna- 
lisme, dans la pthxée de l’abbé Couturier, mais une vision de |’unité comme 
une réintégration gg tous dans |’Unité voulue par le Christ, quand il voudra 
et comme il voldrg. Restant profondément catholique Mn gain, Cou- 
turier avait une (gsaception dynamique de l’unité de cetle Elise. 


Si catholiqgeie romaine affirme que l’Unité de l’Eglise existe déja, qu’elie est 
un «donné révélé»,ejje@ ne nie pas pour autant que cette Unité sot aussi un « devenir ». 


Il ne pensait pas que la voie normale de l’unité fat urs mouvement de 
conversions indiviq,selles. S’il respectait certaines évolutiins spirituelles vers 


' Edition X. Mippsss, Le Puy 1952. 
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le catholicisme, il désirait avant tout un approfinjssement de la foi dans 
chaque tradition, en vue d'une réintégration de Bes umes dansies autres. 
L’appel a l"humilité qu’il adressait a son Eglise «st ym des plus ¢mouvants. 


Parce qu'il] affirme, comme partie intégrante de sa de l’'Eglise catholique, 
le catholique doit étre le premier a donner l’exemple d'un pr-ofonde humilité, non par 
condescendance et une fois en passant, mais habituellemetlqrame expression d'une dou- 
leur vécue des brisures chrétiennes, d'une douleur persisi{it), marque vraie de regret et 
de contrition des fautes de ses*ancétres (qu'il se rapp€lle!hjt Oire humaine de |'Eglise a 
la fois grandiose et pleine de misére) et de ses propres fille, 


Chaque amnée le 24 aout, féte de la Saint-Bitheé Bemy. l’abbé Couturier 
célébrait la messe dans un esprit de repentance tt Ge réparation pour le 
massacre des Huguenots par ses ancétres. Depuis pliippars années de nombreux 
prétres s’étaient joints a lui dans une méme pratiqy— Dans le méme esprit, 
il avait developpé la célébration de la messe Ad schisma qu'il avait 
appelée « Messe pour l’Unité ». Toutes les fois qutly | wi permettait le calen- 
drier, il priait longuement cette liturgie, dont I'Epitre> est le chapitre 4 des 
Ephesiens, et l’Evangile le chapitre 17 de saint Jta,, Grace a son ministére 
également, de nombreux prétres et méme des €vé(lps. dams le monde entier, 
célébrent aujourd’hui,la Messe de |’Unite pendant! ct zave du 18 au 25 janvier. 

Il y a quelque temps, il avait eté fait par le Patr-iarche grec catholique 
d’Antioche, Alexandrie, Jérusalem et tout ]’Orienl, g-<himandrite honoraire, 
distinction qui symbolise son autorite universelle. 

Comme aucun théologien catholique n’avait Iliysj a le faire jusqu’alors, 
Monseigneur Couturier était parvenu par son ri\ynm2ement spirituel et sa 
priere a faire comprendre profondément et (er® ains aspects authenti- 
quement ¢vangéliques de la tradition catholique pa @es protestants les plus 
éloignés de Rome. C’est que sa conception de |fpise. aucunement étroite 
pas plus qu’hétérodoxe, était bien propre a fair oerer en l’unite, méme 
contre tout espoir humain. 


Quand viendra le jour ov 1 Inde et la Chine et méme!afr-?ique auront pensé et veécu 
le Message du Christ. 00 dans | Eglise se coudoieront a éilijé Ou supériorite de nombre. 
d'influence, de sainteté les foules asiatiques et africaines ave jess foules de la yieille Europe 
ou de la jeune Amérique, bien des choses auront chang qjgras |’ Eglise catholique sans 
qu'elle ait spécifiquement changé. Le méme credo sera ri era des formules différentes; 
des horizons de |'Ecriture fermés a nos regards auront étt (ecqetiverts; des « spiritualités » 
nouvelles auromt apparu dans des psychologies si diverse | za notre: | orgamisation dis- 
ciplinaire elle aussi sera modifiée. Autant si nous-mémes é¢tion, gd “abord magiquement trans- 
portés dans la communauté chrétienne du premier siecie Mu, eerions dépaysés bien qu’en 
méme terre crovante et vivante. autant nous le serions a; Si nous ¢tions transportes 
dans |’Eglise qui sera dahs quelques siécles, mais dans unt\;;_aation comme dans | autre, 
nous ne tarderions pas a retrouver notre foi... 

Puisque tout va de l'avant, progresse, change en progtt\\yn ft. puisque Dieu est dans sa 
création, dans J’humanité, dans chacun des groupes chiretien, cqgu i] fait progresser (ce qui 
est indéniable pour qui peut les connaftre), il s’ensuit que Dieme de |’unite chretienne 
n'est pas purerment et simplement coextensif a ‘idée de mot fatidique et faux... 
Mais son aspect primordial actue! est tel qu'on le définiril assez bien si on disait que les 
groupes chrétiens actuels sont situés les uns vis-a-vis desayres comme s‘ils ne s étaient 
jamais connus. Ils se découvrent ! Lis ont a se découvrir,’ g-econnaitre — a s aimer — 
a constater et a pénétrer ce qu’ils partagent de communtans leur vie chrétienne. Et ce 
patrimoine commun est bien plus grand et profond qu olny } € croit généralement parce 


que les préjugés hérités, l'insouciance, |’orgueil spirituel la présents et neéfastes et. 


aveugiants. Jis ont par-dessus toul a prier tous ensemble ut ¢f dans leur Christ, dans la 
priére de leur Christ. 
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Douze jours avant sa mort, l’abbé Couturier nous écrivait une lettre 
qui est restée malheureusement sans réponse. I] traduisait une inquiétude que 
nous aurions voulu dissiper; qu’on nous permette de le faire ici: 


Me ferais-je illusion en croyant discerner chez vous — bien que vous soyez revenu 
hAtivement de Lund pour arriver aux Dombes — une désaffection partielle pour les ren- 
contres avec les catholiques... ? Je le sais, on va disant des deur cétés: Non possumus /... 
Non possumus !... Ces raidissements ne font que rendre les rencontres plus nécessaires,..; 
mais ces difficultés ne viennent-elles pas de ce que ces rencontres sont trop intellectuelles, 
pas assez « épiphénomenes » sur un.courant puissant de vie spirituelle collective ? I) peut, 
chez les uns etchez les autres, se glisser tant d’orgueil d’Eglise, de doctrine, de systéme. 

Je crois cependant qu’ell& ont obtenu quelques résultats... Vous connaissez ma pensée : 


L’Unité ne sera donnée qu’a la priére de fous les chrétiens réunis autant qu’ils peuvent 
’étre actuellement. 


L’abbé Couturier n’a jamais pris son parti des impossibilités théologiques 
ou ecclésiastiques. Nous ne voulons pas non plus répéter les non possumus 
désespérés, car tout est possible a4 Dieu et a celui qui croit. La derniére pensée 
qu’il nous a livrée sur l’unité doit nous stimuler 4 considérer l’urgence du tra- 
vail ecuménique. Noys devons fous nous réunir actuellement dans une fervente 
priére pour que le Christ accomplisse un miracle. Dans les débuts de |’cecumé- 
nisme catholique, l’abbé Codturier fut un véritable apétre de l’unité. II le 
reste par son témoignage toujours vivant pour de nombreux chrétiens de 
toutes traditions, dans le monde entier. 


Max THURIAN 


LE SAINT-SIEGE ET 
LE MOUVEMENT @CUMENIQUE 


En février dernier, il y a eu trois ans que la Congrégation du Saint-Office 
a Rome publiait une Instruction sur les contacts ccuméniques entre catho- 
liques et non-catholiques '. La validité de ces directives était de trois ans. 
Il est probable que ce document sera prorogé sans autre commentaire. Certains 
auraient souhaité qu’il fait plus explicite ou plus positif. En effet, aprés sa 
parution, les interprétations qu’on lui donna furent assez diverses, parfois 
contradictoires. Les uns, connaissant la maniére dont s’expriment les auto- 
rités juridiques romaines et 4 méme d’apprécier |’évolution de mentalité dont 
il témoignait, s’en réjouirent comme d’une étape importante dans le mouve- 
ment cecuménique. D’autres, habitués a des contacts trés libres et trés ouverts 
avec des prétres ou des théologiens d’avant-garde furent assez décus des 
restrictions qu’ils croyaient voir apportées A leur conversation par ce document. 
De la part des évéques auxquels cette instruction s’adressait, il y eut également 
des réactions opposées. Les uns, déja gagnés a l’idée cecuménique, surent inter- 


_ préter des passages encourageants de |’instruction pour continuer leur action 


en faveur de l’unité. Les autres, peu disposés a soutenir le mouvement cecu- 
ménique, soulignérent les mises en garde et les conseils de prudence. 


Or, a relire ce texte important, on se rend compte que le Saint-Siége a 


‘Traduction fran¢aise officielle dans Le Courrier, Genéve, 2 II] 1950, p. 1-2. 
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voulu favoriser le plus possible les réunions cecuméniques dans les limites de 
ce qu’il lui était permis de faire.En effet, chacun sait que pour l’Eglise romaine 
une seule unité chrétienne est possible, qui consiste en un lien organique avec 
le Siége apostolique de l’évéque de Rome dans une méme communion de foi 
et de discipline. D’autre part, l'Eglise catholique romaine comprend des men- 
talités aussi différentes et a des degrés de développement aussi décalés que 

* celles d’une Eglise espagnole ou d’ Amérique du Sud et d’une Eglise de France 
ou d’Allemagne. Un document cormmme celui-la, qui peut paraitre restrictif a 
tel théologien francais trés en contact avec des milieux protestants, pourra 
paraitre audacieux a un évéque espagnol. Cette Instruction, donc, vise 4 donner 
une discipline universelle assez large pour permettre les interprétations qui 
s‘imposent dans les différentes parties du monde catholique. 


— 


De l’aveu méme des interprétes les plus autorisés du document et d’aprés 
le préambule, ce texte veut étre une contribution efficace au mouvement pour 
lunité. L’ Instruction déclare que le mouvement cecuménique est « une source 
de sainte joie dans le Seigneur et une invitation a aider tous ceux qui cherchent 
sincérement la vérite, en demandant 4 Dieu par d’instantes priéres la lumiére 
et la force nécessaires ». On déclare par ailleurs que l’Eglise catholique « ne 
cessera jamais a l’avenir de suivre avec le plus grand intérét et d’aider par 
d’instantes priéres tout effort fait en vue d’obtenir ce que le Christ, notre 
Seigneur, avait tant a coeur, a say oir que tous ceux qui croient en lui soient 
consommeés dans l’unité (Jean 17. 23) ». 

Il est vrai que l’unité n’est concue, dans ce document, que comme un 
retour a « l’unique véritable Eglise du Christ » et l’on voit dans les reunions 
cecuméniques une occasion « pour instruire dans la foi ceux qui sont en voie 
de se convertir ou pour la faire connaitre plus parfaitement aux convertis », 
ll y a lA une maniére de parler certes désagréable aux non-catholiques, mais 
qui recouvre une conviction semblable a celle qu’on trouve chez les @cumeé- 
nistes romains les mieux dispos¢s, A savoir que l’unité ne peut se faire que par 
une réintégration des fréres séparés dans |’Eglise romaine. Cette affirmation 
n’est pas nouvelle et ne doit pas nous effrayer. En effet, cet « integrisme » 
poussé a ses extrémes dans les déclarations de l’autorité romaine, se trouve 
plus ou moins développé dans toutes les confessions chrétiennes. I] ne suffit 
pas pour étre un intégriste d’aflirmer que son Eglise est la seule veritable et 
l’unique ou puisse se réaliser l'umité, mais on peut |’étre par une certaine 
fermeture a toute autre interprétation de la Parole de Dieu que celle qu’on a 
toujours entendu professer dans sa tradition. Un tel intégrisme se rencontre 
chez les protestants aussi bien que chez les orthodoxes présents au mouve- 
ment cecuménique. La participation de l’Eglise grecque ou des Eglises sourmises 
au patriarcat de Constantinople consiste essentiellement dans une prédication 
de la vérité orthodoxe et dans |'affirmation que |’Eglise d’Orient est la seule 
véritable et fidéle aux apdétres. On s’est bien rendu compte de ce fait lors de 
la derniére conférence cecuménique de Lund’. C’est la conviction que cet 
intégrisme latent n’empéchait point le dialogue cecuménique qui a conduit 
la Conférence de Toronto, en 194), a bien préciser que l’appartenance au Conseil 
cecuménique n’impliquait en aucune facon que les Eglises membres relativisent 
leur position dogmatique ou leur conception de l’unité. On peut dire qu’en 
ce qui concerne la doctrine de |’unité, l’Eglise orthodoxe comme l|'Eglise 
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‘Voir «La Conférence cecuménique de Lund », Verbum Caro, N° 23, p.. 126-135. 
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romaine affirme la nécessité d’une réintégration dans la veritable Eglise qu’eclle 
est, quand bien méme les modalités de cette réintégration sont concues diffé- 
remment. Les exigences, donc, de l’unité romaine n’empéchent pas plus les 
conversations cecuméniques que le refus catégorique de certains protestants 
d’admettre telle ou telle interprétation de l’Ecriture apportée par la tradition. 

Il est vrai que, A l’intérieur méme de la position romaine, On peut donner 
des explications nuancées A cette exigence de retour. Les uns l’envisagent 
comme un retour sans‘condition dans une Eglise qui ne manque de rien. Les 
autres peuvent considérer que certaines vérités laissées dans l’ombre par 
l’enseignement catholique se trouvent remises en lumiére dans les contacts 
cecuméniques. L’Instruction du Saint-Office essaie d’écarter certaines fausses 
accommodations des exigences catholiques en maintenant au maximum les 
possibilités de conversations cecuméniques. ‘ 


Dans un premier paragraphe, la responsabilité des évéques est trés claire- 
ment exprimée. I] est étonnant que ces évéques n’aient- pas utilisé davantage 
les libertés qui leur étaient accordées dans ce document et méme qu’ils n’aient 
pas obéi plus diligemment aux directives qui leur étaient données la. En effet, 
l’Instruction recommande aux évéques de préter aux problémes cecumén’jues 
«leur attention avec une sollicitude particuliére ». Elle ajoute encore: « Ils 
ne doivent donc pas seulement veiller diligemment et efficacement sur tout 
ce mouvement, mais encore le promouvoir et le diriger avec prudence, d’abord 
pour aider ceux qui chercnent la vérité et la véritable Eglise, mais aussi pour 
écarter les fidéles des dangers qui résultent facilement de l’activiteé de ce 
mouvement ». Il est clair, d’aprés ce texte, qu’une responsabilité est confice 
aux évéques et qu’ils n’ont pas seulement » surveiller, mais aussi 4 promouvoir 
le mouvement cecuménique, afin d’aider les non-catholiques dans leur recherche 
et de préserver les catholiques d’initiatives aventureuses et peu représenta- 
tives. Tous les évéques dans le diocése desquels le probléme cecuménique est 
posé par la présence d’Eglises protestantes ont-ils nommé des prétres capables 
et qui suivent de prés tout ce qui concerne le mouvement ecuménique, comme 
le leur recommande le Saint-Office ? L’Eglise catholique a besoin, en effet, de 
spécialistes du probléme cecuménique. Certaines difficultés qui surgissent par- 
fois a l’occasion de réunions entre catholiques et protestants n’auraient pas 
lieu si dans chaque diocése l’évéque pouvait se reposer sur un responsable 
avisé trés en contact avec les milieux protestants. On peut méme aller plus 
loin et se demander si des persécutions contre les non-catholiques pourraient 
avoir lieu, comme c’est le cas en Espagne et en Colombie, si les évéques de ces 
pays obéissaient simplement aux directives du Saint-Siége concernant les 
protestants et le mouvement cecuménique. . 


Dans un second paragraphe, apres avoir prescrit la tache des é¢véques, le 
Saint-Office propose la méthode a suivre dans ce travail. Le Saint-Oftice 
condamne tout d’abord ce qu’il appelle un « dangereux indifférentisme » qui — 
est une déformation de l’esprit « irénique ». I] ne faut pas que, par une étude 
comparée, la vérité catholique risque d’étre « assimilée ou accommodée en 
quelque sorte aux doctrines des dissidents ». En second lieu, il ne faut pas que 
le dialogue risque de laisser penser « que l’Eglise catholique ne posséde pas 


la plénitude du Christ, mais quelle peut étre perfectionnée par les autres 


Eglises ». Sur ce point, l’Instruction ajoute une remarque importante selon 


laquelle ceux qui reviennent a 1’Eglise ne doivent pas s’imaginer « apporter 
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4 celle-ci un élément essentiel qui lui aurait manqué jusqu’ici ». Cette note 
montre bien que le Saint-Office n’admet pas qu’on puisse penser qu’il manque 
quelque chose d’essentiel a l’Eglise catholique que d’autres Eglises ou des 
« convertis » pourraient lui apporter. I] s’agit bien la des réalités essentielles 
seulement. Cela permet de penser qu’en ce qui concerne des éléments non 
essentiels de la vie de l’Eglise, il est possible que l’Eglise catholique apprenne 
quelque chose dans les contacts ecuméniques, de |’attitude, de l’obéissance 
ou de la ferveur des non-catholiques. On ne peut que se réjouir que l’ordre soit 
donné d’annoncer la doctrine catholique totalement et intégralement. Les 
contacts cecuméniques ont tout a gagner de cette clarté-la. 

L’ Instruction se préoccupe ensuite des réunions et des conférences mixtes 
entre catholiques et non-catholiques. On demande a nouveau aux évéques 
de désigner des prétres « particuliérement préparés pour ce genre de réunion ». 
Trop souvent, depuis la parution de |’Instruction, on a empéché des réunions 
ov la doctrine catholique aurait pu étre trés utilement exposée. La encore les 
veeux du Saint-Office n’ont pas été exaucés et l’on n’a retenu que les conseils 
de prudence tendant a éviter le danger d’indifférentisme chez les catholiques. 
Ces conseils d’ailleurs ne concernent que les fidéles qui doivent avoir une auto- 
risation pour participer aux réunions cecuméniques. 

Les colloques entre théologiens catholiques et non-catholiques semblent 
n’étre l’objet d’aucune restriction sinon que les prétres qui y participent 
soient sirs théologiquement et adhérent fermement aux principes et normes 
établis en cette matieére. 


Le quatriéme paragraphe envisage les modalités concrétes des réunions 
cecuméniques. On y fait allusion a des conférences « publiques » d’un large 
accés et l’on déclare qu’elles ne sont pas prohibées mais ne peuvent avoir lieu 
qu’avec une autorisation de l’autorité. Les évéques ont donc recu le pouvoir 
de donner la permission du Saint-Siége pour les réunions cecuméniques dans 
leur diocése qui étaient autrefois soumises aux prescriptions du Monitum 
promulgueé le 5 juin 1948, peu avant la Conférence ecuménique d’ Amsterdam !. 
Les conditions a ces réunions sont ainsi indiquées: il faut éviter toute partici- 
pation mutuelle aux fonctions sacrées, les conversations doivent ¢tre surveil- 
lées et dirigées, et chaque année on avertira le Saint-Office du lieu de ces 
réunions et des expériences recueillies. Pour hs conférences et reunions 
interdiocésaines, ou nationales et internationales, il faut la permission du 
Saint-Siége pour chaque cas. Toutefois cette precision n’est pas trés 
claire dans le document, puisque on envisage la faculte d’autoriser de 
telles réunions pour un Ordinaire commun « délégué de mutuel accord par les 
autres Ordinaires, pour diriger cette ceuvre ». Qu’est-ce que ces réunions 
autorisées par un Ordinaire commun sinon des réunions interdiocésaines, ou 
des membres de divers diocéses ou congrégations participent ? 

En ce qui concerne la priére en commun lors de réunions cecuméniques, 
aprés avoir rappelé qu’il faut éviter «toute participation quelconque aux , 
fonctions sacrées », ce qui veut dire qu’aucune participation active a un office 
liturgique officiel non catholique n’est permise 4 un catholique, |’ Instruction 
autorise «la récitation en commun de |’Oraison dominicale ou d'une priére 
approuvée par l’Eglise catholique dite a l’ouverture ou a la cléture de ces 


a». 


‘Voir «Le Monitum du Saint-Office », Verbum Caro, Ne 8, p. 184-189. 


> 
| 
| 
+ 
é 
| 
¢ 
a 
i 


168 TRIBUNE CECUMENIQUE 
Saas réunions ». Cette permission nouvelle revét une trés grande importance : 
TE Pe fe en effet, certains catholiques pensaient que toute pri¢re en commun était une 
i; ae communion dans les choses sacrées interdite par le droit canon. Ils considé- 
Wale b raient que l’unité de doctrine entre catholiques et protestants n’était pas 
suffisante pour que l|’on puisse dire ensemble méme I’Oraison dominicale. Le 
aie Saint-Office donc s’est prononcé contre cette opinion. On pourrait se demander 


en quoi consiste cette priére approuvée par l’Eglise catholique qu’il est aussi 
loisible de dire ensemble. Sur ce point les interprétes les plus autorisés du 
document remettent la responsabilité de cette priére commune aux évéques, 
qui pourront, suivant les cas, permettre la récitation d’un psaume, d’un can- 
tique biblique, d’une priére traditionnelle. Il faut noter la encore cette volonté 
du Saint-Office de partager les responsabilités du Saint-Siége avec les évéques. 
On a vu trop souvent dans cette Instruction une volonté de centralisation qui 
ne s’y trouve pas du tout sauf en ce qui concerne certaines rencontres impor- 


te 
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tantes nationales ou internationales. ee 

Apres avoir recommandé aux évéques de collaborer dans ce travail ccu- 
ee t ménique, |’Instruction leur montre qu’il est « une part de choix de la charge 
| d’Ame universelle » et leur prescrit de faire « connaitre aux fidéles d’une maniére 
opportune, par exemple par des Lettres pastorales, ces problémes:et ces efforts, 
les prescriptions de l’Eglise en la matiére et les raisons qui les inspirent ». 
On pourrait souhaiter donc que les évéques fassent place le plus souvent 
pessible dans leurs écrits a~cette préoccupation cecuménique jugée si impor- 
tante par le Saint-Siége. 


wre 
ah erst 


, , Il faut espérer que cette Instruction du Saint-Office sera prorogée et que 

i a le pouvoir accordé aux évéques en matiére cecuménique leur sera conserve. 

a 4 Ceux-ci devront. alors en exploiter toutes.les possibilités afin de répandre dans 

: i le peuple chrétien le désir et la priére de l’unité sans lesquels le temoignage des 

2 Tie chrétiens catholiques et protestants risque de rester bien inefficace. « Tous 

Bee Tagg mais surtout les prétres et les religieux, doivent étre stimulés et enflammés 

i: + i : de zéle afin que, par leurs priéres et leurs sacrifices, ils s’efforcent de féconder 
et de promouvoir cette ceuvre. » 


Max THURIAN 


LE MYSTERE D’ISRAEL 
ET L’ESPERANCE CHRETIENNE! 


Le lecteur s’en rendra compte, surtout lorsqu’il lira les derniéres pages de la 
conférence que voici: nous ne saurions souscrire a toutes les affirmations de 
M. Lovsky, particuliérement aux arguments qu’il avance contre le « faible baptéme 
d@enfance» (p. 179). Les « pourvoyeurs d’ Auschwitz» étaient baplisés, soil. 
Mais Judas était l'un des Douze, comme les Evangiles ne se lassent pas de le 
répéler. La trahison de Judas infirme-t-elle V'élection des Douze ? 


* Conférence prononcée & Neuchatel pour la campagne de |’Union pour le Réveil, 
le 12 octobre 1952. On a volontairement conservé la forme parlée, sauf a préciser un 
passage qui, a la lecture, aurait prété 4 confusion. 
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Si néanmoins nous avons non seulement accepté mais sollicité la publication 
de la conférence neuchdteloise de M. Lovsky, c’est que nous entendons bien, dans 
notre effort acuménique, et dans cette Tribune qui en est le reflel, rester ouverts 
@ gauche et a droite, du célé revivaliste tout aussi bien que du cété romain, ou 
encore (si l'on me permet ce vocabulaire quelque peu personnel), du cété de 
l'événement tout autant que du célé de linstitution. L’abbé Couturier nous l’a 
rappele tout a (heure (cj. p. 163): « Dieu est dans chacun des groupes chrétiens 
qu’il fait progresser. » Il y a, dans le message de M. Lovsky, outre des théses trés 
solides sur le mystére d’Israeél, une mise en garde contre tout judaisme, qui, pour 
étre par endroits trop unilatérale, non garanlie par une mise en garde aussi nette 
contre le marcionisme toujours latent dans l’Eqglise, n'en constitue pas moins, 
replacée dans sa juste perspective, un salutaire avertissement. 


Le grand écueil d'une conference, dés qu'elle s'adresse a une salle ov 
l'unité de l’auditoire recouvre, comme aujourd’hui sans doute, la diversité 
des convictions, c’est que l’orateur cherche a établir une espéce d’ atmosphére 
préalable de comprehension mutuelle, grace a une petite conférence prélimi- 
naire, une préface a la conference proprement dite, afin d’atteindre 4 un consen- 
tement commun, qui serait en quelque sorte un point de depart assuré, ratifié 
par chacun des auditeurs au seuil d'un sujet qui n’emporte point, par son seul 
énoncé, l’adhésion unanime d'une salle entiere. Mais plus l’auditoire est divers 
(et rien n’est plus souhaitable que la variete des points de vue), plus la preface 
s’évertue, se prolonge, — si bien qu'il arrive que |’auditeur. inguiéte par de 
trop longs préparatifs. alerté par l’exces de precautions ov le conférencier 
semble se complaire. se raidisse et oppose mentalement ses objections per- et 
sonnelles aux arguments qu'il entend. Loin d’atteindre a quelque consente- 
ment initial, la preface multiplie les difficultes avant méme que le sujet de la 
conférence n'ait éte aborde. 

C’est pourquoi, si vous voulez bien, nous ferons |'«conomie de toute espéce 
de préface ce soir. Je me contenterai de vous dire, carrement, comment je vois 
un certain nombre de choses qui se rapportent a Israel dans l’esperance chreé- 
tienne; je vous indiquerai. sans pretendre les demontrer, ni non pjus vous les 
imposer, les points de depart de mon exposé: vous les accepterez ou non. c'est 
votre affaire: apres tout, puisqu’on vous a annonce une conférence, je n‘ai 
ni le droit ni ‘intention de vous exhorter. 


1. 


La foi chréetienne. c'est pour moi une joie,.une certitude, mais c'est aussi 
lespérance d'un Royaume. l'esperance d'un Koi qui vient, le Christ Jésus. 
Dés que j’appartiens a Jesus, la bible. toute la Bible, me contraint a l'attente. 
Et de méme que ma nature pecheresse et limperfection de ma vie me font 
entrevoir la saintete de Jésus, la Croix de son humiliation m’atteste la gioire 
du Seigneur qui vient. L’Ascension me promet, me confirme la Parousie du 
Christ. 

Des lors, je me joins aux chretiens qui, de tous temps, ont dit au Christ: 
: Viens, Seigneur Jesus». Si.jete dis, si je le fais, c'est parce que | Evangile 
m’y invite. Je le dis et je le fais en evitant tout fanatisme, en repoussant avec 
décision toute tentation de calcul, selon l'avertissement de Jesus : « Pour ce 
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qui est du jour et de l’heure, personne ne le sait, ni les anges des cieux, ni le 
Fils. » — Ni, bien sar, vous et moi. Seulement, l’avertissement suppose |’at- 
tente; ou bien le texte n’a plus aucun sens. Quand je dis a mes enfants: « Ne 
courez pas si vite, vous allez vous échauffer », je ne leur dis pas de s’asseoir et de 
ne plus courir: je leur dis comment courir. Et le Christ ne nous dit pas de ne pas 
espérer. Il] nous dit comment il veut que nous espérions. I] nous donne un conseil 
pour l’espérance, dedans l’espérance. Le seul message triomphal que |’Eglise 
ait A transmettre au monde d’aujourd’hui, c’est : « Jésus-Christ est ton Roi 
qui vient. » 

Voila ce qui aurait pu devenir la préface de ma conférence. Je ne vais pas, 
fidéle A ma promesse, essayer de vous convaincre par des raisons exégétiques, 
ou historiques, ou spirituelles. Je vous informe, je vous livre mon espérance, 
et je tombe sous votre jugement. Les uns m’approuvent. Certains pensent que 
je suis fou. D’autres s’étonnent. Quelques-uns se disent: I] n’est pas plus 
absurde de croire que le Christ va venir que de croire qu’Il est ressuscité. — 
- Mais cela, c’est votre affaire. Je vous demande seulement de ne pas perdre de 
vue mon point de départ, ou plut6t mon espérance. 

Laquelle, bien sar, n’est pas seulement la mienne. Il y a sur la terre un 
peuple de l’attente et de l’espérance dont je ne suis qu’un simple membre. 
Ce peuple, c’est I’Israél de Dieu, l’Eglise du Christ, l’Epouse qui dit a son 
Epoux: « Viens, Seigneur! ». De siécle en siécle, malgré les sarcasmes du 
monde 4 cause du grand Retard de l’avénement de Jésus, elle demande au 
Pére le Retour du Fils. Plus ou moins joyeusement, je le sais; plus ou moins 
ardemment, je l’avoue. Il y a des hauts et des bas de l’espérance dans |’ Histoire 
de l’Eglise, comme il y a de grandes heures de son témoignage terrestre, et 
d’améres défaites dans l’ordre de la foi, ou de l’expansion, ou de la charite. 
Mais, plus ou moins fidéle, l’Eglise annonce Jésus-Christ, et plus ou moins 
clair, le cri de l’Eglise monte vers Dieu. A l’ouverture de la Conférence de 
Lund, il n’y a pas deux mois, le professeur Schlink disait aux théologiens du 
mouvement cecuménique (vous trouverez le texte de son discours inaugural 
dans Foi ef Vie, septembre 1952): « L’Eglise se trouve sur le chemin qui va 
de la prermiére 4 la seconde venue de Jésus-Christ. Elle accomplit un voyage 
qui la méne 4a la rencontre de son Seigneur qui revient. Elle ignore tout ce qui 
lui arrivera encore au cours de cette pérégrination a travers le monde. Mais 
elle est certaine qu’au bout de sa route elle trouvera le Seigneur qui triomphe 
du monde et de toutes les oppositions. I] rassemblera alors les siens, qui 
viendront de tous les pays, de tous les peuples, et de tous les temps, et il 
célébrera avec eux le grand Banquet du Royaume. Aprés tous les combats 
et toutes les luttes, il n’y aura plus qu’un seul troupeau et un seul berger. » 
Et citant saint Paul, le professeur Schlink ajoute: « Notre salut est maintenant 
plus proche que lorsque nous avons cru. Cette parole de Paul est particuli¢re- 
ment valable de nos jours car le retour du Christ est aujourd’hui plus proche 
que jamais auparavant. Le Christ viendra pour libérer son peuple. » 

L’Eglise du Christ, en effet, sur le chemin de la Pentecéte a la Parousie, 
se prépare a la libération supréme du monde. Elle regarde aux promesses dont 
nous sommes affamés: l’unité de l’Eglise, la réconciliation des hommes, |a 
rédemption du monde créé; elle espére la manifestation des promesses divines. 
de toutes les promesses : la paix entre les hommes, la résurrection de la chair, 
le jugement des vivants et des morts, la vie éternelle, la défaite éternelle. 
l’anéantissement de la mort. Tout cela est promis par la miséricorde de Dicu 
dans la venue glorieuse de son Fils Jésus, pour les vendanges de son Pére. 
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2. 


Mais je rencontre soudain une question troublante. 

Le peuple chrétien, encore divis¢, certes, mais que précisément |’espérance 
unit plus fort que tes principes ecclésiastiques ou peut-étre méme la doctrine, 
ce n’est pas le seul peuple qui vive d’une espérance commandeée par les Ecritures. 
(Non pas le Coran ou quelque autre livre sacré, religieux ou profane, mais les 
Ecritures dont nous reconnaissons, nous autres chrétiens, |’inspiration divine). 
Je sais, je vois, j’apprends qu’il y a sur la terre, et parmi nous, un autre peuple 
de l’espérance; un peuple qui espérait avant nous et qui espére encore. Divisé, 
lui aussi, comme nous; ayant collectivement ses hauts et ses bas, comme nous; 
et comme nous ses fidéles et ses infidéles 4 l’égard de son espérance. 

Vous avez reconnu cet autre peuple; il a suffi de parler de l’espérance pour 
rencontrer Israél. 

Israél, instituteur de l’espérance! Ouvrez la Bible, apprenez-y |’active, 
la vivante attente des promesses de Dieu. Saluez ces Juifs dont les yeux ont 
vu, et non point par hasard, mais par une étonnante conjonction de leur foi 
et de la volonté miséricordieuse et fidéle de Dieu, la premiére venue du Sauveur: 
— la jeune juive Marie et le vieillard juif Siméon. L’espérance chrétienne 
est fille de l’attente d’Israél : héritiére historique, jusque dans tel ou tel de ses 
aspects les.moins certains, comme le millénarisme, mais héritiére enfantée 

ar des Juifs, dans une succession réelle, charnelle, visible, par Siméon et 
arie, Paul de Tarse et Justin Martyr. 

Tel est le premier lien qui, dans l’espérance, unit l’Eglise a Israél. Mais 
ce n’est pas le seul, ni le plus fort: la gratitude historique est un sentiment 
peu répandu. Le conflit entre l’Eglise et la Synagogue constitue peut-étre un 
lien plus puissant que la filiation historique entre elles. ; 

Vous savez quel scandale réciproque a dressé la Synagogue et l’Eglise 
anciennes : scandale chrétien en présence du refus juif de croire l’accomplis- 
sement des prophéties en Jésus; — en vain citait-on a la Synagogue opiniatre 
les textes de ses Ecritures; elle les réfutait, se refusant a l’évidence chretienne, 
et lui opposant d’autres textes. Car la Synagogue éprouvait un scandale 
contraire. Le Messie pouvait-il venir autrement que dans une gloire royale ? le 
Sauveur d’Israél devait-il n’offrir a Israél qu’une croix et une royauté dérisoires ? 

Il nous faut demeurer trés attentifs a la. vision messianique des Juifs 
d’autrefois (ou, plus exactement, a la diversité de leurs conceptions d’alors). 
On a vite fait de dire qu’il s’agissait d’une attente charnelle. Elle l’était, bien 
sir, comme l’espérance chrétienne |’était parfois, et comme elle l’est encore 
trop souvent. C’est un probléme de plus ou de moins; et si l’on me prouve que 
les Juifs sont du c6té du plus, et nous du moins, cela n’évacue en rien le pro- 
bléme essentiel: si le Messie souffrant que nous adorons était bien Jésus- 
Christ, le Messie glorieux que les Juifs ont attendu — plus ou moins ardemment 
— c’est aussi Jésus-Christ. Les Juifs ne le savent pas, mais nous le savons. 
Encore faut-il que l’endurcissement et l’aveuglement de I’Israel selon la chair 
devant la Croix ne s’équilibrent point par un aveuglement et un refus des 
chrétiens quant au second et glorieux avénement du Christ. 

C’est la seconde dimension du réle d’Israél dans l’espérance chrétienne : 
par sa présence et son repli, par son messianisme d’autrefois et d’aujourd’hui, 
la Synagogue nous oblige en vérité a sonder les textes de l’Ancien Testament 
et du Nouveau sur le Retour de Jésus. Quand I|’Eglise, au lieu de suivre les 
conseils de saint Paul, s’enorgueillit de sa fidélite et de sa doctrine par rapport 
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aux Juifs, elle confesse la Croix, certes; mais elle compromet son espérance. 
L’attente juive de la royauté messianique, aussi aveugle qu’elle soit par rap- 
port a la personne de ce Roi, doit exciter l’Eglise a la sainte, a la lucide jalousie 
de l’espérance. 

Mais il y a davantage encore. Selon l’enseignement paulinien, nous sommes 
en droit de dire que le second avénement du Christ est étroitement lié a |’ atti- 
tude spirituelle des Juifs. Saint Paul a donné a l’Eglise une révélation sur le 
destin historique et spirituel de |’Israél selon la chair, en révolte contre le 
message évangélique; mais contrairement a toute une théologie peu scriptu- 

ire, l’Apétre de l’espérance maintient qu’Israél demeure le peuple élu, car 
les appels et les choix de Dieu sont sans repentance. Et s’il est exact que les ° 
Juifs n’aient, dans l’ensemble, pas accepté la prédication de la Croix, il est 
plus conforme a la pensée paulinienne de dire qu’Israél a trébuché, plutét 
que de construire un systéme du rejet des Juifs od l’orgueil, la jalousie — 
négative — et un secret antisémitisme ont plus de part que le respect du 
texte inspiré. 

Si bien qu’ Israél vit dans une « chute » par rapport a son élection, pendant 
le temps ov les Nations entrent dans l’Eglise. 

Nous y sommes. Non pas nous, a la vérité: Suisses ou Francais, nous 
n’entrons plus guére; nous vivons dans |’apostasie; mais la-bas, aux antipodes, 
les Nations entrent a leur tour. Comme les ouvriers de la parabole, ce sont 
peut-étre les Nations de la fin du jour; il y aura, il y a peut-étre déja les Nations 
de la onziéme heure. Et puis, par un secret travail de l’Esprit, grace a une 
jalousie spirituelle et par un cheminement que saint Paul n’a pas dit, on 
verra une conversion d’Israél — une conversion inimaginable, quelque chose 
que |’Histoire des Missions n’a jamais encore connu, quelque chose qui échappe 
a cette histoire, parce qu’Israél n’est pas une « nation », mais bien le peuple — 
une réintégration qui sera pour |’Eglise une plénitude, une résurrection d’entre 
les morts. Ce sont les termes de saint Paul; je ne dis rien d’extraordinaire. 

Encore faut-il qu’Israél éprouve quelque jalousie a notre égard a cause de 
l’Evangile. Ou si vous préférez, plus brutalement, encore faut-il qu’ Israél 
nous contraigne a devenir pleinement chrétiens. Encore faut-il que les Gentils 
ne s’enorgueillissent pas, je risque le mot, ne s’endurcissent pas devant Israél. 
Et personne, je pense, n’oublie que nous disons ces choses moins de huit ans 
aprés la destruction du systéme d’orgueil le plus bestial, le plus démesuré que 
les Juifs aient jamais rencontré au cours de leur histoire. 

Les géographes nous apprennent que les plus hauts sommets terrestres 
cétoient souvent les abimes de la mer. Puisque nous avons pu mesurer les 
horreurs contenues dans l’abime de révolte humaine contre le seul peuple 
d’ou vienne le salut du monde, il ne nous reste plus qu’a prier et qu’a travailler, 
dans |’Eglise, pour que notre race livrée, hier 4 peine, au paroxysme de la haine 
contre Israél, gravisse les sommets — plus proches que notre faible amour 
ne les suppose — de la charité du Christ envers le peuple ov il a été fait chair. 


3. 


_ Vous voyez quels liens, plus qu’historiques, le grand Retard de Jésus et la 
« chute » d’Israél ont noué entre l’Eglise et le peuple de l’ancienne alliance '. 


1 On laisse de coté, pour ne pas entrer dans des développements trop particuliers, 
le rapport entre Israél et l’espoir de l’Eglise quant a elle-méme : l’unité de |’Eglise et la 
réintégration d’Israél sont intimement liées. 
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S’il y a eu un divorce entre eux, ce n’est pas pour que l'un et l'autre se tournent 
a jamais le dos. L’Histoire les a séparés, mais | Espérance les rassemble. Et 
s'il faut d’abord que toutes les Nations penétrent dans l’Eglise, je dis qu'une 
espéce d’épiphanie des Missions ne serait pas encore suffisante pour réjouir le 
ceeur de Dieu. Il lui manquerait encore quelque chose. Si saint Paul acceptait 
d’étre anathéme pour son peuple, Dieu avait deja prouve son amour en don- 
nant son Fils pour les brebis perdues de la Maison d’Israél. Et si nous faisons 
partie du monde que le Christ a voulu sauver au Calvaire, les Juifs d’aujour- 
d’hui sont encore les brebis perdues que le Bon Berger est venu arracher a la 

-  perdition. Dieu est fidele. La fidelite de Dieu éeclate précisement dans le destin 
d’Israel. Et la Parousie du Christ demeure mysterieusement liee a la reinte- 
gration des Juifs dans I'Israel de Dieu. « Leur histoire. dit Pascal, enferme dans 
sa durée celle de toutes nos histoires. » 

En verite. le réle, la place d’Israel dans l’esperance chretienne ne sont pas 
négligeables ' Chaque fois qu’un Juif pieux nous dit que le Messie n'est pas 
encore venu, ce Juif ne sait pas qu'il declenche en nous la joie et la louange 
parce que nous connaissons la Croix et la Resurrection de Notre Seigneur — 
mais cet homme. loin de nous enfermer dans le role dedaigneux des amis de 
Job envers la victime du malheur, nous accule a attendre le Retour de son 
Messie avec une ferveur renouvelée, de sorte que notre esperance soit plus 
claire. plus ardente que la sienne. Et chaque fois qu'un Juif rencontre par nous 
ne s’attend plus au Messie, loin de stigmatiser l'incredulite juive et de devenir 
a son egard — quoi donc ? — un pharisien, car c’est l'apostasie chrétienne 
qui a engendre |'apostasie juive — nous nous humilierons de voir la chretiente 
d’aujourd’hui si souvent indifferente aux promesses formelles donnees a | Eglise 
par le Christ monte au ciel. assis a la droite du Pére. et qui doit venir pour 
nous juger les uns et les autres. Chretiens et Juifs. dans notre fidelite, dans 
notre incredulite et dans notre apostasie. 

Mais chaque fois qu'un Juif se convertit au Christ crucifie et ressuscite — 
je ne dis pas au « Christianisme » — non, je ne triomphe pas devant le depit. 
vrai ou suppose, de la Synagogue: je rends graces au Dieu d’Israél pour les 
arrhes prophetiques de la reintegration d’Israeél, ce miracle aupres duquel le 
miracie de la restauration d'un Etat juif n’est quume image de tous les dons 
qui sont prepares pour les Juifs et pour nous par la fidelite divine. 

Oserai-je le dire ? L’entree d'un Juif dans | Eglise, c'est comme un sacre- 
ment de l'esperance. 


4. 


Ce qu'on nous dit la, pensez-vous peut-étre, c'est de la doctrine: on a 
renoncé a nous le prouver, nous renoncons a le critiquer: c'est la ce qu'un 
chrétien peut penser, nous le voulons bien: mais on nous avoue en méme temps 
que la chretiente ne s’en est guére soucie.— 

Il est vrai. Dés qu’un chrétien pense a Israel. ou parle de lui, il faut qu'il se 
persuade comme 4 nouveau que tous les hommes, sans excepter les chretiens, 
ont besoin chaque jour de la misericorde de Dieu. La rencontre d'Israel nous | 
contraint a4 comprendre — dans la repentance — que toute election divine 
est une grace et que toute promesse de Dieu ne s'accomplit que par les merites 
du Christ, a cause de la fidelite de Dieu et malgre l’infidelite humaine. Ce sont 
la des vérités ¢lémentaires de notre foi; je ne suis pas venu pour vous les dire 
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| & nouveau; mais je vous les dis a propos d’Israél. Car il ne faut pas, et parti- 


culiérement en ce qui le concerne, que notre infidélité soit une explication 
commode, une expression du patois de Canaan: elle est tragiquement inscrite 
& propos d’Israél dans les coeurs chrétiens et dans l'histoire humaine. 

Je dois évoquer ces insuffisances maintenant, en sollicitant l’indulgence 
des spécialistes car je ne puis qu’esquisser trés sommairement les grandes 
lignes d’une histoire peu édifiamte — d’autant moins édifiante qu’on peut 
retracer les défaillances de l’amour et de |l’espérance des chrétiens, mais que 
histoire de l’espérance chrétienne est 4 jamais impossible a écrire. 

Je ne pense pas du tout, aprés bien d’autres, que l’hostilité chrétienne 
contre les Juifs ait eu, dés les premiéres années de |’Eglise, pour cause le Pro- 
cés et la Croix de Jésus. Il m’est impossible de prouver cette opinion dans les 


‘limites d’une conférence; je me contenterai de vous renvoyer, parmi d’autres, 


aux conclusions de la récente étude de M. Philippe Menoud sur L’EFglise nais- 
sante el le judaisme. Laissez-moi cependant vous rendre attentifs a quelques 
faits. 

L’apparition des grands thémes d’allure théologique a propos des Juifs 
est somme toute tardive dans l’Eglise ancienne; cent ans, deux cents ans, 
c’est énorme quand on les regarde depuis l’origine de l’histoire chrétienne. 
Or, le prétendu déicide, la pseudo-malédiction d’Israél, l'utilisation hargneuse 
du verset de Matthieu 27. 25 : « Que son sang [soit] sur nous et sur nos enfants », 
tout cela s’est développé plus ou moins tard, a partir d’une hostilité réci- 
proque qui, d’un antijudaisme radical mais purement théologique, est pass¢e 
A l’antisémitisme sous l’influence de plusieurs facteurs dont il est d’ailleurs 
impossible de préciser l’importance respective : 

luttes internes de |l’Eglise, 00 les pagano-chrétiens ne pouvaient guére 
l’emporter sans étre tentés, plus ou moins, de disqualifier les Juifs pour mieux 
atteindre les judéo-chrétiens; influence des préjugés antisémites antérieurs a 
l’expansion chrétienne, grecs ou alexandrins, paiens, gnostiques, marcionites, 
manichéens, que les nouveaux convertis introduisaient dans |’ Eglise; problémes 
politiques, puisque les guerres juives de 66-70 et de 132-135 obligérent les 
chrétiens a se distancer des Juifs et A devenir, quoi qu’ils en eussent, et par les 
initiatives des zélotes, leurs ennemis politiques; nécessités pédagogiques d’un 
enseignement chrétien porté a outrer l’opposition entre l’Eglise et la Synagogue, 
car les paiens confondaient volontiers les usages et les doctrines de l'une et 
de l’autre, si bien que les simplifications faciles naissaient en quelque sorte 
d’elles-mémes; rivalité des prosélytismes -— on ignore trop quelle puissance 
d’attraction la Synagogue conservait dans le monde méditerranéen. Mais 
c'est le refus des Juifs de se convertir, beaucoup plus que leur réle dans la 
Passion de Jésus, tout au moins dans les premiers temps de la prédication 


“= @vangélique, qui irritait les chrétiens. 


Ce refus, c’était une défaite éclatante de la prédication chrétienne; et c'est 
précisément a cet étonnement, douloureux ou irrité, que saint Paul répond 
dans |’Epitre aux Romains 9, 10 et 11. On savait encore, dans le monde romain, 
d’une maniére trés assurée, et que M. Jules Isaac a cent fois raison de rappeler 
aux chrétiens d’aujourd’hui, combien |’Eglise, de toutes ses racines, était 
juive. Le radicalisme antijuif de certains chrétiens, comme par exemple le 
livre du Pseudo-Barnabé, fait penser invinciblement a ces garcons de vingt 


_ans dont la personnalité ne peut pas s’affirmer a l’égard de leur pére sans la 


recherche d’une rupture libératrice. Ce radicalisme ne trompait alors per- 
sonne; mais par la suite, on a oubli¢, on a voulu oublier, les racines juives de 
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VEglise. On a accumulé les reproches, systématisés théologiquement, contre 
les Juifs inconvertis. 

Encore faut-il voir que tous ces griefs, politiques, sociologiques, psycho- 
logiques, théologiques, ne se sont développés qu’a la faveur du refus persistant 
des Juifs devant la prédication chrétienne. Or, ce refus juif ne fut pas seulement 
un échec de l’évangélisation. Car l’Eglise d’alors désirait ardemment la mani- 
festation de la gloire du Christ. Rappelez-vous la priére eucharistique de la 
Doctrine des Douze apétres: « Vienne la grace et que ce monde passe. » S’ils 
ne se rendaient pas compte du nombre et de l’éloignement des Nations aux- 
quelles l’Evangile devait étre préché, les chrétiens savaient que le refus juif 
prolongeait l’Histoire en retardant la Parousie. Israél, aprés avoir méconnu 
le Christ, empéchait la venue du Seigneur de gloire. 

Dégradé en mauvais sentiments, le grief a disparu tandis que tiédissait 
l’espérance chrétienne; mais les mauvais sentiments subsistent toujours par 
dela l’évanouissement des causes. On peut dire que la premiére crise de l’espé- 
rance chrétienne a, dans ses remous, entrainé Israél, sans que |’acceptation 
du Retard de la Parousie profitat cependant aux Juifs. C’est en effet une vue 
trés superficielle, et dont les Juifs du xx® siécle auront médité la vanité tra- 
gique, que de croire qu’un affaiblissement externe ou interne du message 
chrétien soit nécessairement un gain pour Israél. Le premier affaiblissement 
du christianisme, c’est-a-dire les suites de la désillusion 4 propos du Retard de 
Jésus, et l’amoindrissement de l’espérance (ou si vous préférez, en termes un 
peu pédants, le rétrécissement de l’eschatologie aux seuls problémes d’un 
jugement individuel de plus en plus lointain), ont corseté le peuple d’Israél 
dans le grand durcissement de la chrétienté installée — installée dans l’espace 


géographique aprés la « victoire» chrétienne, et installée dans la durée 
historique. 
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2. 


La torpeur de l’espérance chrétienne s’est accompagnée des progrés d’un 
« judaisme » chrétien a |’intérieur de la chrétienté — bien qu’en méme temps 
l’antisémitisme acquit droit de cité dans la théologie et les mceurs. La contra- 
diction est plus apparente que réelle. 

Qu’est-ce donc que cette Cité chrétienne englobant les Etats chrétiens 
d’Occident, ou s’identifiant ailleurs avec le prestigieux empire romain de 
Byzance, sinon le réve millénariste des judéo-chrétiens: « Seigneur, quand 
donc rétabliras-tu le Royaume d’Israél ? » Pourquoi prier afin que le Christ 
revienne quand, au fond du cceur, on croit que le régne de Jésus est donné dans 
le triomphe de |’Eglise (ou, dix siécles plus tard, dans les succés de la Réfor- 
mation) ? Quelle est, dés lors, l’utilité des Juifs ? (Je m’excuse de parler ainsi.) 
Leur réle eschatologique disparait, ils n’ont plus qu’une fonction apologétique, 
ils ne sont plus vraiment liés aux promesses 4a venir; les voici tout simplement 
confinés dans la situation de témoins — essentiellement négatifs — des événe- 
ments passés: l’élection, la Bible, la Passion. En songeant au réle futur 
d’Israél, on pouvait y associer |l’Eglise avec les Juifs; en mettant l’accent sur 
les événements passés, il est inévitable qu’on se les représente malgré les 
Juifs, et finalement contre eux, pour aboutir, a propos de la Passion, a l’oppo- 
sition des Juifs a i’événement lui-méme. 

En vérité, l’espérance chrétienne et Israél ont leurs vies tellement solidaires, 
que plus la chrétienté s‘installe, quiéte et victorieuse, plus il est naturel 
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qu’ Israé] soit maintenu dans la défaite, humiliante et inquiéte, au sein d’un 
néo-judaisme d’immenses proportions, 00 l’on nait chrétien comme dans les 
flots juifs de l’Océan christianisé on naft juif: le baptéme d’enfance introduit 
les uns dans la masse chrétienne, et la circoncision agrége les autres a l'exception 
judaique. 

Nous ne dirons pourtant pas que l’espérance chrétienne ait jamais fait 
totalement défaut a l’Eglise. S’il est infiniment plus difficile de discerner le 
sillage historique de l’espérance, que de retracer lévolution des institutions 
religieuses, l’inévitable retenue d’une Histoire qui connait ses limites ne lui 
permet pas de conclure a l’absence de ce qu’elle ne parvient pas a décrire. 
Or, l’attitude des chrétiens envers Israél est un témoignage inappréciable de la 
robustesse de l’attente chrétienne. De nombreux indices permettent d’affirmer 
qu’il y a toujours eu des chrétiens pour voir les Juifs, malgré telle ou telle 
conception discutable, dans la lumiére du Mystére d’Israél et les certitudes 
positives de l’espérance paulinienne. Une conférence se préte mal a une lecture, 
méme commentée, de vieux textes qu’il faudrait rendre suffisamment nom- 
breux pour leur accorder une signification historique. Qu’il suffise donc de citer 
quelques noms: Origéne, qui regarde souvent Israél dans les perspectives 
pauliniennes; Grégoire le Grand, a la fin du vi® siécle, saint Thomas d’Aquin, 
moins généreux, moins effusif que Grégoire; saint Vincent Ferrier, dont 
l’exemple ne serait pas a suivre de point en point; Théodore de Béze, qui 
priait pour les Juifs-tous les jours, mais dont la prudence n’a pu contrebalancer 
dans le protestantisme l’influence de Luther vieillissant; Spener, |’initiateur 
du piétisme, a qui il faut rattacher l’effort de purification chrétienne envers 
les Juifs dans la pensée protestante. Et tout prés de nous, Vladimir Soloviev, 
mort en priant pour Israél..._ , 

En revanche, que de textes contraires 4 l’amour et a l’espérance évan- 
géliques, revétus pourtant des plus illustres signatures... Que d’événements 
traduisant l’hostilité générale de la chrétienté et l’oubli des perspectives 
pauliniennes! Que d’étapes dans le durcissement d’une théologie du ressen- 
timent ! C’est l’abondance des preuves qui m’embarrasse dans cet exposé. 
Voici le refus de la génuflexion qui s’introduit au cours de l’office du Vendredi- 
Saint pendant la priére — exceptionnelle pourtant — en faveur d’Israél; 
voici la disparition des saints de l’Ancienne Alliance dans la piété du chris- 
tianisme latin; voici Luther abaissant la prédication chrétienne jusqu’a 1’in- 
jure et la calomnie, Bossuet orchestrant le théme du déicide... Ne continuons 
pas. Voila les fruits d’une espérance chrétienne débile. Voila ce qui nous 
guette si notre espérance est faible ou si, plus assurée que la nétre, elle est 
viciée par l’esprit de dispute et de polémique, et si le Saint-Esprit ne nous 
accorde pas, en réponse 4 notre requéte, la plénitude de |’espérance. 


6. 


Et cependant, en face de notre repentance aprés tant d’échecs, et peut-étre 
méme de notre lassitude, comme |’Evangile est jeune ! Comme il est vrai que 
Jésus-Christ est toujours «le méme, hier, et aujourd’hui, et éternellement ». 
Si bien que, dans la mesure de notre fidélité, c’est le méme message qu’il y a 
dix-neuf siécles que nous vous adressons au nom de |’Eglise réformée évange- 
lique et de l’Union pour le Réveil. 


Qu’est-ce que le Réveil ? Quel Réveil ? — Si l’on ne sait pas toujours 
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exactement en quoi il consiste, on en connait du moins les buts, on songe tout 
naturellement a un renouveau de vie ecclésiastique, ou mieux, de vie religieuse, 
ou mieux encore, de vie spirituelle au sein de nos communautés. Ce ne sont pas 


la des réalités secondaires. Pourtant, cette sorte de Réveil n’importe au monde’ 


pour lequel Christ a été crucifié que dans une mesure beaucoup plus modeste 
_ que nous ne le proclamons bruyamment. Les Réveils, jusqu’ici, ont été des 
-événements avant tout intérieurs aux Eglises. Leur action, bien entendu, est 
essentielle dans |’histoire du monde, car ils hatent l’heure de l’avénement de 
Jésus; ils agissent secrétement, sans que le monde y prenne garde; mais en 
revanche ils provoquent la bonne conscience des chrétiens « de Réveil », ou 
« réveillés », (ou toute autre désignation qui respire une évidente satisfaction 
de soi) — et ils installent les communautés «de Réveil», ou «réveillées », dans 
le temps historique et dans le monde. Or, il ne suffit pas, pour que soit annoncée 
la Bonne Nouvelle, qu'il y ait des chrétiens et des Eglises en progrés sur leurs 
prédécesseurs. La Bonne Nouvelle, c’est bien autre chose! La Bonne Nou- 
velle, pour le monde, c’est la fin des guerres humaines et la mort de la mort; 
c’est surtout que les vendanges de Dieu mirissent rapidement au soleil de la 
grace. 

Quel Réveil ? Non pas un Reéveil ecclésiastique, ni méme un renouveau 
spirituel dans différentes « dénominations » religieuses, comme 1|’admirable 
Réveil gallois du début de ce siécle, mais le Réveil de l’espérance chrétienne. 
Un jaillissement d’esperance dans nos cceurs fatigués, trop remplis d’histoire 
récente, trop craintifs devant les années prochaines; un tison d’espérance chez 
les uns d’abord, une flamméche chez d’autres, un feu, charbonneux et désa- 
gréable peut-étre, comme dans mon coeur — pourvu que |’espérance devienne 
enfin une flamme dévorante dans |’Eglise, en nous et parmi nous, et qu’elle 
luise dans les ténébres comme un brasier: « Vous étes la lumiére du monde », 
Le monde au moins y verra plus clair. Et nous aussi, nous verrons plus clair 
dans nos problémes et nos incertitudes. 

Les Réveils de la foi (je n’ose pas dire les Réveils dogmatiques, car ils se 
sont accompagnés toujours d’un amour et d’une pi¢té admirables; je simplifie 
et je compte sur votre comprehension), les Réveils de la foi ont fait avancer 
l’Histoire chrétienne un peu comme une guerre avance les affaires d’une nation. 
On est victorieux — mais quand l’ivresse de la victoire se dissipe, on mesure 
le prix de la victoire, on compte, on panse les blessures, on s’attriste en par- 
courant les provinces ravageées par l’ennemi, ou par les armées alli¢es, voire 
méme les armées nationales. Loin de moi l’idée de condamner les Réveils 
du passé; trop de voix le font, sans les connaitre d’ailleurs; aprés tout, la 
Réforme elle-méme est le premier des Réveils. Ce furent de hauts moments 
de l’Histoire de |’Eglise, et nous ne saurons jamais quelle est notre dette a 
leur égard. Mais ces Réveils se sont accompagnés de ravages; il faut avouer 
que les divisions chrétiennes nées des Réveils, et dans les Réveils, alimentent 
l’apostasie du monde et détruisent dans une certaine proportion l’ceuvre que 
le Saint-Esprit avait déja accomplie par le ministére de ces mémes Reéveils. 

Aussi est-ce une joie pour moi de vous parler, invité a la fois par une Union 
pour le Réveil et par une Eglise réformée sceur de la mienne, dans une campagne 
qui associe les disciples du Christ 4 Neuch&tel. Car il ne faut pas, il ne faut plus 
que le Réveil aboutisse a la dispersion. Seulement, je ne vois pas comment, 
aprés tant d’cxemples contraires, un Réveil peut rassembler les chrétiens sans 
mettre l’accent sur leur espérance commune, non point par tactique, bien sar, 
mais par une libre, profonde et totale conviction. 
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7. 


Je rie me suis écarté de mon sujet qu’en apparence. 

Un Réveil de l’espérance chrétienne nous oblige nécessairement, entre 
autres exigences que je n’ai pas a évoquer ici, 4 une double décision dont les 
termes ne sont pas contradictoires, mais complémentaires. Le Réveil de 
l’espérance chrétienne conduit les chrétiens a se refuser d’une part a tout 
« judaisme » théologique, d’allure plus ou moins chrétienne; et il les convainc 
cependant de se méfier, en méme temps, de toutes les tentations antijudaiques 
en se prémunissant contre les hérésies qui, franchement ou non, nient la conti- 
nuité de l’ceuvre de Dieu dans l’Histoire, opposent |’Ecriture a elle-méme en 
dressant le Nouveau Testament contre l’Ancien, et insultent Dieu en haissant 
Vobjet de son choix dans la personne d’Israél. Il faut, pour que l’espérance 
soit lucide (et chrétienne), que l’Eglise se refuse a faire le chemin du judaisme 
religieux, et qu’elle adore dans le Pére de son Seigneur le Dieu d’Abraham, 
d’ Isaac et de Jacob. Nous devons tout a la fois nous dire 4 nous-mémes, chaque 
jour: «O Galates insensés! Qui donc vous a envofités ? Le Christ crucifié 
n’a-t-il pas été placé sous vos yeux ?... », et regarder avec amour et respect 
I’ Israél selon la chair, oui, les Juifs, tous les Juifs, ceux qui nous ont fait quelque 
chose qui nous déplait aussi bien que ceux 4 qui nous avons causé du tort, 
ceux qui ne croient pas en Dieu, ceux qui n’aiment pas le Christ, et tous ceux 
pour qui l’espérance chrétienne est un réve. 7 

Il faut que tout « judaisme » soit 6té de l’Eglise pour que les Juifs y retrou- 
vent leur place légitime dans sa priére, dans sa foi, dans son espérance, et par 
conséquent dans sa charité. Cette proposition, 4 savoir qu’il faut que tout 
« judaisme » soit 6té de l’Eglise, n’a rien d’antijuif, encore moins d’antisémite. 
Peut-étre est-il utile de rappeler, parce que les fantémes du passé sont plus 
vivants qu’on ne croit, qu’il y a eu un effort pour ravir a l’Eglise du Christ, 
né de la Vierge juive Marie, les réalités de |’ Histoire sainte et Juive, de l’Ecriture 
sainte et juive. Peut-étre n’est-il pas inutile de rappeler que Marcion a eu, il y a 
quelques années encore, des disciples qui voulaient entrainer l’Eglise parmi 
les ennemis d’Israé] et de Dieu. Aussi tout indice d’animosité, de ressentiment 
ou d’absence de respect envers les hommes juifs doit-il étre impitoyablement 
dénoncé par les chrétiens. Mais il est en ménfe temps vrai que la Croix est un 
scandale pour le « judaisme », juif aussi bien que chrétien (il s’agit bien entendu 


d'un judaisme théologique et non pas du Judaisme au sens sociologique du 


terme, l'ensemble des Juifs constituant plutét la Judaicité.). 

Si la méconnaissance du scandale de la Croix, par les Galates que nous 
sommes tous, introduit 4 nouveau le judaisme dans |’Eglise, il ne suffit certes 
pas, pour vivre en chrétien, de condamner la Synagogue, de vitupérer les Juifs, 
ni de fermer l’Ancien Testament. Un peu de marcionisme verbal ne rachéte 
pas le judaisme chrétien. Comme il y a dix-neuf siécles, le judaisme secret de 
l’Eglise attaque son espérance en falsifiant le visage du Royaume, tandis que 
son marcionisme latent est toujours dans |l’impossibilité d’accepter que le Roi 
qui vient soit le Roi des Juifs. 

Comment sortir de 14 ? En détruisant le point d’appui du marcionisme 
dans l’Eglise — notre secret endurcissement contre Israél; et en nous refusant 
au judaisme théologique et ecclésiastique ov |’Eglise est tentée de se complaire. 
Encore n’est-ce possible qu’au prix d’une option. Non point, comme on l’a 


longtemps pensé, entre l’Eglise de professants et l’Eglise de multitude, ni entre 
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l’Eglise libre et l’Eglise nationale (pardonnez-moi si je touchei(,.< goroblémes 
douloureux), mais entre l’Eglise de la chrétienté et l’Eglise desly.geers temps. 
Le « judaisme » ecclésiastique et théologique suppose, enfanl,,,s désire la 
résurrection d'un moyen 4ge, d’ailleurs plus ou moins idéalisi,o, ye dévelop- 
pement d'une Cité chretienne dont les linéaments demeuret xémement 
vagues. Alors qu’on nous accuse volontiers de nous « évaderla,, 1l’eschato- 
logie », je pretends que c’est une évasion autrement subtile,n, yéverie née 
du « judaisme » chretien qui alimentent la nostalgie des ordt \~Hiaux chré- 
tiens, des Genéve calvinistes, barthiennes, pentecétistes, qt ..#S-je ? des 
Républiques idéales calquées sur les principes du Réarmemenn,-gl ou d’une 
Encyclique sociale. Tout cela, c’est toujours regarder en artih. @t non pas 
tellement vers la Pentecéte, ou cette société chrétienne de |x. primitive 
qui, deux siécles durant, eut les yeux fixés sur le martyre, (lt \~~aS le passé 
de la chrétienté. C’est toujours espérer le Royaume d’Israéliy);, Royaume 
de Juda. C’est se détourner, au nom de la fidélité chrétienr, dus Royaume 
qui vient, comme les Juifs, au nom de leur fidélité au monilh ee, se sont 
détournés de la prédication évangélique qui venait a eux. 

Le passé est, hélas, bien fini, entiérement mort, chez moi,)y gg1a le Jura, 
et moribond chez vous. 

Je ne jette pas l’anathéme sur les chrétientés passées. C’es py que je les 
étudie que je les aime, et je pense que la petitesse des hommy ,¢ |’emporte 
pas dans l’Histoire sur les graces de Dieu. L’ Inquisition ellen, ne détruit 
pas mon admiration pour les grands ordres du moyen 4ge;t!|, supplice de 
Servet ne me fera pas admettre que la réalisation du calvinim ,j3¢ a recevoir 
des reproches du xx® siécle. Je comprends que dans 1’Eglise ma, g»u tout a la 
fois espérer — plus ou moins — le Retour de Jésus et s’attacht,;g chrétienté 
occidentale du x1r¢ siécle, ou a la Byzance des grands jour», y% la Genéve 
des Ordonnances ecclésiastiques. En ces temps-la, nous aufin, 2Omme nos 
prédécesseurs confondu le Royaume chrétien avec le Royim, J#e Dieu, et 
peut-étre sacrifié quelque peu au marcionisme en préconisil Daissement 
des Juifs. L’espérance chrétienne a pu cohabiter avec le « jily.~eae» théolo- 
gique, confondre |’Eglise et la chrétienté, la société chrétient\y ge Royaume 
du Christ. Aujourd’hui, c’est l’un ou c’est l’autre. I faut choitty,¢ g-e la nostal- 
gie de la Cité chrétienne (soyons francs: tellement probleéniliyy se ) et la cer- 
titude, la soif du Retour du Christ. 

Ce n’est pas un choix facile. Voyez combien nous som, gattachés au 
faible baptéme d’enfance, cette circoncision héritée de la (ili »,aétienne, et 
dans quelles douleurs nous redécouvrons le baptéme selon ti) ¢? aul, donne 
au chrétien, comme la Sainte Céne, en vue du retour de Jil ,# jusqu’a ce 
qu’Il vienne. C’est qu’il ne s’agit pas seulement d’un problm, £ héologique, 
ni de l’administration d’un sacrement. Ou, si vous préférez, tl), gzant la-ques- 
tion dans l’Eglise, nous ne lui donnons pas une lecon, com 4€s gens qui 
savent bien a des gens qui savent mal. Loin de lai Nous ¢\)y, ons, par nos 
recherches et par nos réticences, la situation de la chrétienlty,,.¢5 le monde, 
et le moment du monde dans le plan de Dieu. Nous posons th ,,,aale question 
sous l’apparence de deux problémes. Sous l’empire des inillil),.< sanglantes 
du monde, nous devons redécouvrir la souffrance paulinim, Za cause des 
Juifs, en vue de leur réintégration — et devant l’apostasie qltl\wy «onde suscite 
dans |’Eglise, il faut ressaisir le baptéme paulinien, le seul quiyj.ge réellement 
les juifs et les chrétiens dans la mort et la résurrection de Ji 

Si le refus d’Israél a d’abord consisté dans un raidistn,,,®% devant la 


- 


~ 
4 
’ 
. 
‘ 


180 TRIBUNE CECUMENIQUE 


messianité et la résurrection de Jésus attestées par |’Eglise, le refus actuel n’est 
pas absolument celui d’autrefois. Ce premier refus subsiste, cette « chute » 
spirituelle demeure; si rien d’autre ne venait s’y ajouter, la situation d’ Israé} 
serait toujours aussi dramatique qu’au temps de saint Paul. Mais 1|’Histoire 
a pour ainsi dire défiguré cette situation, elle l’a travestie sans la modifier. 
Impuissante a changer les choses, |l’Histoire parvient cependant a en retarder 
la solution. Le refus de la Croix est devenu de la part des Juifs un refus du 
« christianisme », c’est-a-dire d’un systéme ov Il’imitation du judaisme leur 
fait horreur parce qu’elle s’est cruellement retournée contre eux. Ne nous 
bercons pas d’illusions : c’est beaucoup moins la foi chrétienne que la « société 
chrétienne », aussi décadente, aussi paganisée qu’elle soit, que refusent les 
Juifs; et s’ils se raidissent ce n’est plus tellement devant la croix de Jésus que, 
d’abord, devant le baptéme. ' | 

C’est trop commode de dire aux Juifs qu’Hitler était un apostat. C’est vrai; 
je ne suis pas solidaire des actes de son apostasie. Mais il était baptis¢é. L’Eglise 
du ivé@ siécle n’aurait pas baptisé les enfants de Julien l’Apostat — Goering 
a pu faire baptiser ses enfants. Tous les pourvoyeurs d’Auschwitz étaient 
baptisés. L’Europe liquidatrice de Juifs, c’était ume Europe antichrétienne, 
mais c’était pourtant une Europe baptisée. 

De quel baptéme ? Du baptéme dans la mort et la résurrection du Christ 
qui vient ? Allons donc! De l’espéce de circoncision des Gentils qui, dans 


- Papostasie de l’Europe, continue de cimenter le mur de séparation entre 
l’Eglise et Israél. 


8. 


L’exemple du baptéme suggére quelle fidélité a l’enseignement des Ecri- 
tures et quels dépouillements, qui seraient en réalité autant de graces, |’Eglise 
doit consentir pour recevoir un Réveil, une effusion de l’espérance. L’espérance 
chrétienne ne vit que dans la pauvreté. Or, chacune de ces fidélités et chacun 
de ces dépouillements, d’une maniére que je m’interdis de prétendre deviner 
ou décrire, doivent devenir nécessairement une richesse pour Israél. Chacune 
des purifications de l’Eglise dans ses relations avec les Juifs et dans sa fid¢lité 
a la Parole de Dieu, chacune des abdications chrétiennes par rapport au 
« judaisme » ecclésiastique et théologique, peuvent- seules exciter la jalousic 
d’Israél. Ce n’est certes pas le « judaisme » chrétien qui suscitera la jalousie 
d’Israél ! Tant de siécles, tant de formes différentes de chrétienté en témoignent 
suffisamment. 

I] est puéril de prier pour le Réveil, le renouveau, le ressourcement, la 
| plénitude de |’Eglise, et d’exclure pourtant, par des fables théologiques, le 

Premier-né de l’élection de la salle du festin. On ne peut pas prier: « Viens, 
Seigneur Jésus!» et contribuer a retarder la Parousie. I] ne nous est point 
permis de précher, d’entendre des sermons eschatologiques et de contribuer 
en méme temps a dresser, les uns contre les autres, l’Israél selon la chair et 
V’Eglise du Christ Jésus, aussi bien que les douze tribus ecclésiastiques de la 
chrétienté. Il est inconcevable de judaiser dans |’administration du sacrement 
et dans l’enseignement que nous donnons sur le Royaume de Dieu, et de som- 
mer en méme temps les Juifs de renoncer a leur circoncision et d’abandonner 
leurs espoirs « charnels », si proches pourtant de ceux que nous nous obstinons 
a nourrir. Non, voyez-vous, on ne peut pas espérer les choses promises a tout 
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1” Israél de Dieu en rejetant les Juifs dans jes oubliettes lointaines de la pensée 
 &vangélique. 

Il faut payer le prix de l’espéranct dua Royaume du Christ. Eh bien! ce 
prix enveloppe indissolublement Israél. Le plus meurtri des peuples de I’His- 
toire se dresse entre nous et l’accomplisersaent de not.e espérance. C’est ainsi. 
Qui serions-nous si nous nous mettionsen téte de faire a ce sujet nos remon- 
trances a Dieu ? C’est le Dieu d’Israél quai plante la vigne, et le maitre des 
wvendangeurs, c’est Dieu. C’est Dieu le Pere qui choisit l’olivier, et celui qui 
greffe et soigne l’arbre, c’est encore Diey_ 

« O profondeur de la richesse, de lasaggesse et de la science de Dieu !... » 


FaDIEY LovskKy 
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OscaR CULLMANN, Saint Pierre, disciple, @ pétre, martyr. Delachaux et Niestlé, 
Neuchatel et Paris 1952 (Bibliothque théologique). 


Le livre trés attendu de M. Cullman sur Pierre provoquera certainement 
des discussions dont on peut espérer que} Jes seront fecondes. Bien qu’il traite 
de questions qui ont été souvent et abncdamment discutees, le livre est neuf 
par loriginalité des solutions qu'il prisegate et par la méthode qu’il met en 
ceuvre. Pour ne donner qu’un exemple, il se prononce pour l’authenticité 
du Tu es Petrus que beaucoup de critiques jugent inauthentique, mais en le 
placant, non la ou il se trouve dans les - sangiles, mais dans les tout derniers 
jours du ministére de Jésus, a la veillt de la passion, ce qui obligera, pour le 
moins, les adversaires de l’authenticitéare considérer le probleme. M. Cullmann 
se prononce pour la venue de Pierre i}, Ome, mais en admettant qu’il n’y a 
pas exercé de fonctions épiscopales, qu’jf n'y est arrive que tard, longtemps 
apres la constitution de la communalté romaine et qu’il n'y a séjourne que 
peu de temps avant de mourir au cous ge la persécution de Neron. En oppo- 
sition avec les conclusions de certains arecheologues, il se montre tres negatif 
sur la découverte de la tombe de Piere g a1 méme de son emplacement. I] sera 
intéressant de voir quelles seront les ractgons des auteurs catholiques a l’égard 
de ces conclusions. 

Pour M. Cullmann l’activité de Pierre se divise en deux périodes. Dans la 
premiére qui aurait été breve, il aurail, ceonformément a la mission qu’il avait 
recue de Jésus, dirige l’Eglise de Jérusilegm, puis, dans des conditions qui nous 
échappent, cette fonction aurait pas¢ dans les mains de Jacques le Juste, 
le frére de Jésus, et Pierre, sous son aulorj 2¢, aurait pris la direction de la mission 
judéo-chrétienne. C’est cette second fo mction qui |’aurait amené a Rome. 

Ces vues ne sont pas entiérement lou velles, mais ce qui est nouveau et ce 
qui obligera la critique 4 faire um ¢Xarpaen de conscience, ce sont les idées 
générales qui inspirent*le travail de M.(Ccsllmann et ce sont les methodes qu'il 
emploie. 

Il part de cette idée que le developpersaent du christianisme a ete dirige par 
une action divine et ne s’est pas fit au hasard des circonstances et sous 
linfluence des milieux divers dans lesque] Ss i] s'est réalisé a la fois sous la forme 
d’une société de caractére spécifique,|Egglise, et sous la forme d'une doctrine. 
Nier cette transcendance du développement du christianisme, ce serait nier la 


4 
‘ 
4 


‘ 

‘ 


‘ 


‘ 
| 
| 
| 


> 


4 
| 


we 


— 


z= 
= » 
~~ 


My 


. 


182 BIBLIOGRAPHIE 


foi chrétienne elle-méme. Cependant, si le principe et les fins de l’Eglise se 
situent dans un au-dela du monde présent, c’est dans ce monde que 1’Eglise 
vit, sous la forme d’une société humaine et elle est soumise aux mémes condi- 
tions d’existence que toutes les autres sociétés. Les discussions que le livre de 
M. Cullmann provoquera sur ce point pourront — il faut du moins l’espérer — 
contribuer a clarifier le probléme des rapports entre la foi et le fait historique 
qui est bien le probléme fondamental du christianisme. 

Pour préciser ce point, on peut signaler le fait que la substitution de Jacques 


‘a Pierre dans la direction de l’Eglise de Jérusalem pourrait bien avoir été en 


rapport avec la rivalité entre deux groupes qui n’avaient pas la méme concep- 
tion sur la maniére dont devait étre assurée la direction de l’Eglise en attendant 
le retour du Seigneur. Pour les uns, ceux qui étaient les plus qualifiés pour jouer 
ce réle, auraient été ceux qui avaient été associés au ministére de Jésus, 
c’est-a-dire les Douze (christianisme apostolique). Dans un autre groupe, 
on aurait pensé que cette fonction de direction devait revenir a ceux qui 
appartenaient a la famille naturelle de Jésus et qui passaient pour descendre 
comme lui de David (christianisme dynastique). | 

La représentation que la critique moderne se fait du développement de la 
pensée chrétienne fait une place prépondérante, presque exclusive, au pauli- 
nisme. M. Cullmann réagit contre cette tendance et tente ce qu’on pourrait 
appeler une réhabilitation de Pierre en ce qui concerne son roéle dans la for- 
mation de la pensée chrétienne. En principe, il n’a pas tort et il semble bien 
que beaucoup de critiques modernes voient trop exclusivement le christianisme 
primitif 4 travers le prisme du paulinisme. Le christianisme de la premiére 
génération a été certainement plus divers qu’il ne nous apparait. C’est une 
conséquence du fait qué les seuls documents de la premiére génération dont 
nous disposons sont des documents pauliniens et que la majeure partie de 
ceux de la seconde génération sont plus ou moins fortement influencés par le 
paulinisme. Il n’y a guére d’exception que pour l’Epitre de Jacques, mais on 
sait combien cette épitre est difficile 4 interpréter et surtout 4 situer, comme 
en témoigne suffisamment la diversité des solutions données aux problémes 
qu’elle pose. 

Sans méconnaitre |’importance du paulinisme, comme facteur du déve- 
loppement du christianisme et de la pensée chrétienne, M. Cullmann réagit 
avec vigueur contre !a méconnaissance des autres facteurs du développement. 
du christianisme primitif. A cet égard, aussi, son livre fera date. Les travaux 
les plus importants ne sont pas ceux qui apportent des solutions nouvelles 4 
des problémes posés depuis longtemps, ce sont ceux qui posent des problémes 
nouveaux ou qui formulent avec plus de précision et de rigueur des problémes 
qui n’avaient été posés jusque-la que d’une maniére confuse. Tel est incontes- 
tablement le cas du livre de M. Cullmann. MAURICE GOGUEL 


KARL BARTH, Dogmatique. Premier volume: « La doctrine de la Parole de 
Dieu. Prolégoménes a la Dogmatique. » Tome premier. Editions Labor 
et Fides, Genéve, 288 p. | 
Pour quelques bonnes traductions de Barth en francais, on en a vu 

tant d’illisibles que l’on pouvait avoir quelques craintes au sujet de la parution 

intégrale, annoncée il y a quelques mois, de la Kirchliche Dogmatik. 

Le premier tome des Prolégoménes, qui vient de sortir de presse, satis- 
fera les plus critiques. La traduction est excellente, elle est fidéle, elle se lit 
couramment, c’est du francais et l’on n’a recouru A certains néologismes que 
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1a ov il était vraiment impossible de faire autrement. La présentation est digne “* 
du texte : bon papier, typographie intelligente, impression trés soignée, donnant, 
a cet égard aussi, une image exacte de l’original allemand. 

Désormais, il ne sera plus permis, en terre francaise, de parler de Barth 
sans l’avoir lu. 

Un seul regret : qu'il n’ait pas été possible de conserver le titre original. 
Certes, Dogmatique ecclésiastique eit été bien lourd. Et Barth lui-méme a 
conseillé d’intituler l’édition frangaise Dogmatique « tout court, sans phrase, 
univoque, monumental » (p. x1, note 1). Néanmoins l’adjectif résumait un 
élément essentiel du contenu. Comme toute la théologie, la dogmatique, 
selon Barth lui-méme « vient 4 la suite des affirmations de l’Eglise sur Dieu » 
(p. 2). Espérons que personne ne s’autorisera des élégantes servitudes de l’har- 
monie francaise pour escamoter le depart essentiellement ecclésiastique de 
la pensée barthienne. 

Le manuscrit du premier tome paru — qui, a juste titre, se termine avec 
le premier chapitre — a été établi par M. Denis de Rougemont, puis revu 
par M. le pasteur Pierre Maury et repris encore, pour l’unité de la traduction, 
par M. le pasteur Fernand Ryser. Souhaitons a ce dernier, qui assumera 
désormais |’essentiel du travail, a M. le pasteur Jacques de Senarclens, direc- 
teur de la publication, ainsi qu’au groupe de collaborateurs suisses et francais 
qui leur aideront, de pouvoir nous donner bientét la suite qu’appelle un si 
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ANDRE Parrot, Découverte des mondes ensevelis, Delachaux et Niestlé, Neu- 
chatel et Paris, 1952, 149 p. 


Ce n’est pas ici un ouvrage savant, mais c'est l’ouvrage d’un savant. 
D’un savant qui — et nous l’en félicitons — a consenti a se mettre a la portée 
du public non savant, et qui a su lui faire ressentir l’éblouissement de la décou- 
verte archéologique, l’intérét des fouilles, leur portée pour l’histoire de la 
civilisation et de la religion. De bonnes reproductions animent le récit de cette 
« épopée des archéologues » en Egypte, en Assyrie, en Phénicie, en Palestine. 
Les qualités essentiellement francaises de cet ouvrage le recommandent a 
tous ceux qui pensent que la culture n'est pas seulement l’affaire des spécia- 
listes mais qu’il est possible, sans rien sacrifier des exigences scientifiques. 
d’y faire participer le grand public, sans le rebuter et sans l’abuser. 


ANDRE Parrot, Déluge et Arche de Noé, 1952. La Tour de Babel, 1953. 
(Cahiers d’archéologie biblique, N°* 1 et 2.) Delachaux et Niestle, Neu- 
chatel et Paris. | 
Ces é¢légants fascicules, d’une soixantaine de pages chacun, presentent 

de maniére trés alerte la contribution de l’archéologie a l’etude des passages 

de la Genése relatifs au Déluge, a l’Arche de Noé et a la Tour de Babel. Les 

«langes » ne sont pas l’Enfant, mais on ne peut recevoir |’Enfant que dans 

ses langes, des langes d’ailleurs tout semblables a ceux d'autres enfants. 

Pour s’étre inscrite dans la civilisation du Moyven-Orient, la Parole de Dieu 

n’en est pas moins divine. Encore faut-il la suivre dans cet abaissement-la 

qui manifeste son ineffable condescendance. 


- 


' La publication se fera par fascicules de 300 a 400 pages, a raison de deux a trois par 
année, sur une période de 7 a 8 ans, et au prix de souscription de fr. s. 11.— a 14.— le 
volume broché (relié fr. s. 18.— a 21.-——). Le premier tome coute, broche, fr. s. 15.10 cen 
souscription fr. s. 12.8). 


Delachaux & Niestlé s.a., Neuchatel (Suisse) 
Printed in Switzerland 
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Das Alte Testament Deutsch 


Neues Géttinger Bibelwerk 


édité par Volkmar Herntrich et Arthur Weiser 
avec la collaboration d’autres spécialistes. 


Ce Commentaire de l’Ancien Testament s’est imposé rapidement aux pas- 
teurs et aux fidéles, tant pour la préparation des prédications et des études 
bibliques que pour |l’enseignement religieux et la lecture privée de l’Ecriture. 
Tout en satisfaisant aux exigences d’une exégése scientifique, cette ccuvre est 
accessible au grand public cultivé. 


La publication compléte comprendra 25 volumes, dont les neuf suivants | 


sont déja parus : N° 2/3: Genése 1. 1 a 25. 18 (von Rad). N° 13: Job (Weiser). 
N° 14/15: Les Psaumes (Weiser). N° 17: Esaie 1-12 (Herntrich). N° 20: 
Jérémie 1. 1 a 25. 13 (Weiser). N° 24: Les petits prophétes, premiére partie 
(Weiser), N° 25: Les petits prophétes, seconde partie (Elliger). 

A paraitre prochainement: N° 9: Josué, Juges, Ruth (Hertzberg). 
N° 12: Chroniques, Esdras, Néhémie (Galling). N° 4: Genése 26-50 (von Rad). 

Le fascicule isolé cote de 4,50 4 11,80 marks selon le nombre de pages. 
Prix réduits si l'on souscrit 4 toute la collection. On bénéficie également du 
prix de souscription si, en plus des volumes parus, l'on souscrit A six au moins 
des volumes a paraitre. — 


OTTO WEBER 
professeur de théologie réformée a Gottingen 


Grundriss der Bibelkunde 


3¢ édition. 179 p. 5,80 marks 


« De maniére ¢tonnamment claire et concentrée, ce livre expose l’origine 
et le contenu de tous les livres de la Bible, sans négliger l’aspect dogmatique 
des questions envisagées. Dans cette derniére édition, on a développé les cha- 
pitres relatifs a l’Evangile de Jean et a l’Epitre aux Romains. » 

Monatschrift fiir Pastoraltheologie, 1952, N° 6. 


FRITZ SCHMIDT-CLAUSING 
Zwingli als Liturgiker 


Eine liturgiegeschichtliche Untersuchung 


(Ver6ffentlichungen der Evangelischen Gesellschaft fiir Liturgieforschung, 
Heft 7). 182 pages, cart. 9,80 marks 


« Exposé lumineux de la vie du Réformateur zurichois, catholique fidéle 
a la tradition, puis humaniste critique et politique protestant, et finalement 
réformateur conséquent, porté par un peuple convaincu. » 
Die Christenlehre, 1952, N° 12 


Envoi de nos catalogues complets sur demande ! 


EDITIONS VANDENHOECK & RUPRECHT, GOETTINGEN 


a! 
» 
= 

4' 

iit 

‘ 

‘ 
| ? 
i's 

| 
j 
4 
| 

| i 

| 

| 
| 
* 
: 
= 

3° 
| 

' 

AAT 
| 

wef 


- 


- 
- 
= 


> 


4 


ee, 
pene 


te 


Me 


~ 


To our English-speaking readers 


Dr Jean-Louis LeuBa’s book 


L’INSTITUTION ET L’EVENEMENT 
will appear this summer in English under the title 


New Testament Pattern 
an exegetical inquiry into the « eatholie» and « protestant» dualism 


Price: 17s. 6d. 


This volume will be the first in a new series: 
« Lutterworth Studies in Church and Bible » 


LUTTERWORTH PRESS LONDON 


GEORG WEHRUNG 


Welt und Reich 


Grundlegung und Aufbau der Ethik 
345 p. cart. 21 marks 


Comme son titre l’indique, cet ouvrage d’éthique chrétienne traite du 
monde dans lequel nous sommes plongés, de ses lois et de ses abimes, et du 
Royaume a venir qui inspire le comportement chrétien dans le monde et dont 
l’universalité touche et met en branle toutes les fonctions et toutes les ins- 
titutions d’ici-bas. La vie du chrétien est caractérisée par cette tension féconde 
qui ne souffre aucun immobilisme et garantit pourtant la paix au milieu de 
agitation. Le « Royaume » n’est pas une simple loi, ni méme une loi tirée 
de l’Ecriture sainte. I] dépasse le niveau de la loi et déploie une puissance spi- 
rituelle qui, sur la base de l’Evangile, se manifeste parmi nous. Les directives 
de l’Esprit prennent ainsi la place du « troisiéme usage de la Loi », tel que le 
concevaient les Réformateurs. Elles nous permettent de reconnaitre le sens 
et les exigences de chaque situation concréte. Le droit naturel ne saurait 
suppléer au Royaume de Dieu qui, tout au contraire, le_limite et le dépasse. / 


EDITIONS W. KOHLHAMMER, STUTTGART 
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VERBUM CARO 


VOLUME VII (No# 25-28) Septembre 1953 


NOTE DE GERANCE 


Au retard dont nous donnions, voici quatre mois, les raisons, 
s'est ajouté un nouveau retard, causé cette fois par un accident 
assez grave, dont le soussigné est encore loin d’étre complétement 
remis. On voudra bien ne pas tenir rigueur A Verbum caro des mésa- 
ventures de son directeur, excuser la parution, en automne, du 
premier numéro (double, 4 vrai dire) de l'année en cours, faire 
confiance a l’équipe dirigeante, 4 la fermeté de son propos, a I’opi- 
niatreté de son espérance, et se réabonner sans tarder, si ce n’est 
déja fait. 

M. le pasteur Richard Stauffer, au retour d’un séjour aux Etats- 
Unis, ov il a conquis la maitrise en théologie, a bien voulu accepter 
de passer du Comité consultatif au Comité de rédaction. Nous le 
remercions des services multipliés qu’il rendra ainsi a notre revue 
et A ceux qui la lisent. 

Le présent cahier contient des articles divers, dont on constatera 
sans peine qu’ils ne sont guére « alignés ». Bonne occasion de rappeler 
qu’a l’intérieur des options fondamentales de la foi chrétienne et 
des correctifs essentiels de la Réforme, c’est aux avances, aux reculs, 
aux retours, aux départs d’une recherche et non aux facilités de 


quelque psittacisme théologique que nous entendons convier nos 
lecteurs. 


J.-L. L. 
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REVELATION TRADITION 
L’influence de la conversion de Paul sur sa théologie ' . 
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Habilités plus que d’autres par leur génie et leur expérience, trois hommes 
émergent de I’histoire de l'Eglise chrétienne; ce sont Paul, Augustin et 
Luther. Tous les trois ont ceci de commun qu’ils sont. parvenus a la foi et 
a la vie chrétiennes aprés s’étre convertis de maniére profonde et dramatique. 
A vrai dire, on met souvent leurs conversions en paralléle; on les prend 
méme pour identiques, comme si la inéme aventure intellectuelle et mystique i 
avait été vécue trois fois. 

Les conversions de Paul, d’Augustin et de Luther semblent avoir eu en 
fait des mobiles différents. Luther fit l’expérience que ses efforts pour 
atteindre la justice étaient condamnés a l’échec et qu'il ne pourrait pas 
trouver la paix avec Dieu avant d’étre doté d'une vie nouvelle obtenue par 
la seule foi en Jésus-Christ. On peut décrire sa conversion comme le type 
d’une conversion spirituelle. 

Augustin fut tourmenté par la lutte contre le péché et par l'impossibilité 
ou il se trouvait de vivre chastement et purement. II lui fallait une nouvelle 
conception morale de la vie et c’est ce qu'il découvrit. On peut décrire sa 
conversion comme le type d’une conversion morale. 

Le but de notre étude est d’attirer l’'attention sur |’originalité et les 
conséquences de la conversion de Paul. La comparaison montre que Saul 
de Tarse se distingue et d’Augustin et de Luther. I] avait ce qu’on peut 
appeler une nature morale; en sa qualité de Pharisien, il eut une conduite 
qui s’élevait de beaucoup au-dessus de la moyenne commune. De plus, 

Saul le Pharisien croyait sincérement qu’on pouvait étre justifié en obser- 
vant la loi de Moise; il était en paix avec le Dieu de ses péres et persuadé 
qu’il serait sauvé au jugement dernier. A ses yeux, sa conversion représente 
une nouvelle révélation du Dieu d’Israél, un nouvel acte de Dieu en Christ, 
et, par suite, un remaniement de la foi et de l’espérance messianiques qu’il 
avait héritées des Juifs. Sa conversion est en un mot le modéle d’une conver- 
sion théologique. Les effets n’en sont pas tant une nouvelle vie spirituelle 
ou une nouvelle vie morale qu’une nouvelle position théologique, en ce sens 


du moins que la nouvelle vie spirituelle de l’apétre Paul découle d'une 
nouvelle vérité théologique. 
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LA NATURE DE LA CONVERSION DE PAUL 


Selon son propre témoignage, Paul, au temps oi il était encore juif, ne 
semble pas avoir été tourmenté moralement: il était un Pharisien sincére; 


| _} L’article dont nous publions ici la traduction francaise a paru en avril 1953 dans 
Interpretation; A Journal of Bible and Theology. Publiée trimestriellement a Richmond 
(Virginie), cette revue américaine poursuit depuis quelques années un effort théologique 
_ auquel nous sommes heureux de rendre hommage : en raison de sa fidélité biblique et de 

. Sa tenue intellectuelle, elle mérite d’étre mieux connue du public européen. 
Nous remercions vivement les éditeurs d’/nterpretation de nous avoir accordé |’auto- 
risation de traduire et de publier dans Verbum Caro |’étude du professeur Menoud (Réd.). 
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